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Parrebbe un lavorare troppo in frella, se 
appena dopo un anno succede il Buono al Bello; 
^ ma, lo dico specialmente a' giovani, son lavori 
; già preparati, scrìlti due volte da capo a fondo, 
^ ricorretta poi (come so) T ultima copia, e talora 
quasi rifatta. È vergogna tirar via, quando gl'in- 
signi scrillori lavorano si adagio. Racconta bensì 
^ neir Vili libro delle Guerre Galliche Irzio, come 
Cesare dettava i Commentar] facilmente e presta- 
mente (facile atque celeriter); ma egli aveva fa- 
cultas la potenza dell'abito, e scientia o il 
sapere , già scrittore di libri grammaticali o De 
Analogia, e che diceva : da scelta di parole co- 
minciare r eloquenza , verborum delectum origi- 
nem esse eloquentiae; uomo poi, come attesta Ci- 
cerone, di molta e recondita letteratura, e solito 
a parlar bene anco familiarmente [Ad Brutum^ de 
CI. Orai., 72). Ne' grandi scrittori Tatto veloce 

Corti, fi Buono nel Vero, — I. a 
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lima VerOf Bello e Buono nell'ordine delle cose, o 
Armonie della conoscenza umana. 

Finalmente, rivedendo le stampe, ho sbagliato 
ne' luoghi seguenti, che noto per diligenza: 

Tot. I, pagina 65, linea 16. intellettual mente conosciuto - intcllel- 
tualmente conosciuta. — 146, 28. alla natura di Governi -alla natura de*Go« 
verni. — 200 , 30. altro - altra. — 217 , i2. ne può accompagnarsi - nb quella 
può accompagnarsi — 241 , i9. di reiasioni positive - di religioni positive. 

— 2il, 21. tutta la divinità - tutti la divinità. — 265, 8. 1' una e l' altra > 
y una e 1' altre. — 266 , 21-22. si moliplici allora, e contro di questa - si 
moltìplici allora, e contro di queste. — 270, 29. l' opera de* Padri - l' opere 
de' Padri. — 308 , 24-25. non potrà recarsi alla parte divina - potrà recarsi 
alla parte non divina. — 310, i7. sollevati così «sollevato cosi. — 311, 2. 
le profane parole de* Gentili - le profane favole de* Gentili. — 335, 9. 1* esterno 
fenomeno - 1' interno fenomeno. — 338 , 26. ma degli affetti nulla - nu degli 
oggetti nulla. — 389, 20. più viva - più vivo. — 415, 30. suppongono le 
divinità - suppongono la divinità. — 416, 5. delle divinità - della divinila. 

— 453 , 2. senza conoscenze - senza conoscenza. 

YoL. II, 47, 16. Sensuali -sensuali. — 48, 23-2 i. ricosce - riconosce. 

— 65, 12. prima che-primachè. — 124, 11. di più importante - di più 
impotente. — 159, 12. si deCnisce è tacito -si definisce: abito. — 188, 11. 
Fede la sua -la sua Fede. — 191, 14-15. perche i modi - purché i modi. 

— 199, 17. nasce da quella Le Società • nasce da quella. Le Società.— 
204, 15. proprio slato, È dovere — proprio stato. E dovere, — 207, 14. 
ogni limile di natura - ogni limile di natura. — 220, 20. in famiglia, pa- 
tire e compartire - in famiglia patire e compatire. 

Felice, Lettore, chi per benefizio degli 
uomini, per la sua patria, per i suoi e per la sua 
Fede, é lavoratore indefesso e buono; come ho 
desiderato fortissimamente. Dio voglia che questo 
desiderio m' abbia reso men' indegno a parlar del 
Bene. 

i5 d'ottobre 1873, Castel Serrati presso Firenze. 

Augusto Conti. 
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SOMMARIO. 

4 . Principio del conoscere e fine dell'operare. — 2. Idea e senliitaento 
universale del bene , così nella coscienza, — 3. come nelle 
religioni, — 4. nel vivere civile « — 5. e nel magistero edu- 
cativo. — 6. Indi la Filosofia nacque ab antico dalla coscienza 
del bene; — 7. quantunque si cominciasse da filosofemi par- 
ticolari e si venisse poi all' ordinamento dottrinale; — 8. come 
vien dimostrato dalla Storia. — 9. Son tuttavia possibili altri 
perfezionamenti della Scienza morale , investigando sempre 
più le relazioni fra l' ordine delle cose, l'ordine della cono- 
scenza e r ordine del bene. — iO. Metodo eh' è da tenersi, 
Toirando sempre all'attinenze fra 11 vero ed il buono. — 44. 
Utiltlà di questa scienza. Obiezioni. — 42. Si risponde, che 
•ogni scienza d pregevole in sé stess^, perchè la riflessione 
indaga l' ordinamento delle verità note; — 43. e che, inoltre, 
]a scienza genera l'arte perfetta e vince gli errori: ^44. ben- 
ché l'efficacia delle dottrine non apparisca se non a quelli che 
considerano le ragioni più intime de' fatti umani; — 45. e 
ciò viene dimostrato anche dalla storia del Diritto e dell'£co- 
fiomta Sociale, — 46. Conclusione. 



1. L'ordine delle relazioni universali fra l'uomo 
« la natura e il Principio loro, relazioni presenti alla 
coscienza umana, è il soggetto delia Filosofia; seguire 
col discorso interiore, osservando e ragionando, quel- 
l'ordine stesso di relazioni, è la forma e il metodo 
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I . PriDcipio del conoscere e finedeiroperare. — 2. Idea e senliitoento 
universale del bene, còsi nella coscienza, — 3. come pelle 
religioni, — 4. nel vivere civile, — 5. e nel magistero edu* 
cativo. ^ 6. Indi la Filosofia nacque ab antico dalla coscienza 
del bene; — 7. quantunque si cominciasse da filosofemi par- 
ticolari e si venisse poi all' ordinameolo dottrinale; — 8. come 
\ien dimostrato dalla Storia. — 9. Son tuttavia possibili altri 
perfezionamenti della Scienza morale , Investigando sempre 
pib le relazioni fra l' ordine delle cose , l' ordine della cono- 
scenza e l'ordine del bene. ^ 40. Metodo eh' è da tenersi, 
mirando sempre air attinenze fra 11 vero ed il buono. — 44. 
Utilità di questa scienza. Obiezioni. — 42. Si risponde, che 
-ogni scienza è pregevole in sé stessa, perchè la riflessione 
indaga l' ordinamento delle verità note; — 43. e che, inoltre, 
la scienza genera l'arte perfetta e vince gli errori: —44. ben- 
ché l'efficacia delle dottrine non apparisca se non a quelli che 
<;onsiderano le ragioni più intime de' fatti umani; ^ 45. e 
ciò viene dimostrato anche dalla storia del Diritto e dell'JEco* 
nomia Sociale. — 46. Conclusione. 
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poi è ciò che yien proposto a credere, precetto è cid^ 
che Tiene imposto ad operare; talché ogoMstituzione 
religiosa da un lato risguarda T intelletto e la verità» 
dall'altro la volontà e il bene. In questo poi ci palesa 
ì tre medesimi rispetti, che accennai sopra. Il dovere? 
Sì, giacché le credenze superstiziose han potuto bensì 
falsare i giudizj su quello che debba operarsi o no; 
ma comunque, definirono quali operazioni bisogna 
moralmente fare od omettere; tantoché l'istituzione 
educative, in ogni popolo, le quali per vie diritte a 
storte pur si propongono sempre di avvezzar buona 
l'uomo, cercarono nella religione ì più validi aiuti, il 
diritto? Ancor questo, perché sebbene sia certo che^ 
sacrifizj cruenti e dure oppressioni violarono ì diritti 
dell'uomo a nome di Dio nel paganesimo e in tempi 
barbari , tal cosa é accidentale all' idea d' un consor- 
zio religioso, e procede da rozzezza p da corruttela; 
ma essenziale all' idea stessa é tenere uniti gli uomini 
fra loro in un culto, talché l'offesa de' diritti umani 
vien proibita come turbamento dell'unione sacra e 
come violazione di leggi divine; onde abbiamo che a ren- 
dere più efficace l'autorità di leggi e d'istituti civili 
s'adoperò, direttamente o indirettamente, l'autorità 
delle credenze. La felicità? Si, perché ail'adempimenta 
dei doveri e all'osservanza de' diritti o viceversa, le 
Religioni tutte promisero premj o minacciarono pene. 
L'essenziale il comune de' precelti religiosi nell'univer- 
salità del tempo e dello spazio può dunque venire signi- 
ficato in tal modo: é dovere il rispetto del diritto, e 
n'é premio la felicità; ossia» felicità e giustizia e bontà 
sono tre parti non separabili d'un bene unico. 
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4. SìmilmeDte , se noi consaltiamo la storia d'ogni 
società civile o anche la esperienza contemporanea, 
troTiamo^ lo so, molte ingiustizie, più o meno, pur 
molte ovunque: leggi crudeli o non eque^ balzelli ro- 
vinosi, corrotta la ragione de' tribunali, guerre atroifi 
e ambiziose; ma non possiamo impugnare che la giu- 
stizia il diritto non formino l'intendimento finale 
d'ogni società polìtica, tantoché cerchiamo dare alle 
violazioni del diritto l'apparenza del diritto, E poi, nes- 
suna comunanza d'uomini, priva d'ogni equità, po- 
trebbe sussistere a lungo e si disfarebbe quasi cada- 
vere, perchè assoluta ingiustizia ò disordine assolato 
e perciò segregazione. Ora, basta egli assicurare con 
legge il diritto de' cittadini, se manchi la profonda co- 
scienza del dovere? In altri termini, basta forse la giu- 
stizia esteriore o giuridica, senza Tìnteriore giustizia 
eh' è volontà buona di rendere a ciascuno il suo? Pochi 
facinorosi può frenare la legge; ma come può ella ba- 
stare contro la generalità corrotta e corruttrice? Sicché 
il buon albero della civiltà mette radice negli animi 
della cittadinanza, e son frutti di questo le buone isti- 
tuzioni e la loro durata; ossia, non avvi giustizia di 
vivere civile senza bonlà, né diritto senza dovere. Ha 
tutto ciò poi viene ordinato, quantunque con mezzi 
adatti disadatti, al convivere riposato e prosperoso, 
affinché bontà e giustizia portino felicità. E altresì, la 
letteratura e l'arti belle d'ogni popolo incivilito risguar- 
dan sempre, non già dottrine astratte, sigli affetti del- 
l'animo; e gli affetti vengono considerali necessaria- 
mente come buoni o cattivi, come giusti od ingiusti, 
come lieti o dolorosi. 
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5. Merita inoltre una particolare avrerlenza l'uf- 
ficio educativo, ciie s'appartiene immedialo alla famì- 
glia. Io cììe modo mai l'tianno inteso tutte le milioni 
deMa terra , e te che modo gli uomini sapienti ? Par 
certo (e chi non lo «a?) nel mlAistero domestii^o noi ve- 
diamo erro ri > negligenze, corruttele, repuguanzeauco 
all'educare; ma tuttavia, ^Ivo eccezioni di gente «or- 
rotti^sìma, i genitori e per istigamento dì natura e per 
consiglio deliberato intesero che T educazione della 
figliuolauza è posta essenzialmente nel dirizzarli al bene. 
Sbagliano fórse i più quanto ai modi, né ora va dispu- 
talo di eie; ma dirigerne al bene i figliuoli propn, tal 
cosa dicono volerla tutti gli uomini di coscienza non 
pèrduta. E a qoal terniiineli stradano essi, a che gl'istrui- 
scono, a ehe bene s'ingegnano essi d'abituarli? ÀI do- 
réet ^ atta bontà primieramente; sicché tu ^i buòm^ 
tu »ei cattivo, su per giù questi vocaboli e le loro idea 
si riscontrano nell'uso ditutt'i linguaggi, e le sentiamo 
i^onare in bocca d' ogni padre o madre. Buono, cat- 
tivo; ma perchè? Per questo^ che i fanciulli oi gio- 
vani ne'loro alti esteriori o manifestano affetti ordinati, 
invece passioni violatrici della giustizia contro l'au- 
torita de' maggiori o l'uguaglianza de'compagni. E come 
vi pfOvvedoM gli edticatori? Con premj o pene, con 
approvazioni o correzioni. Anzi l'arte d'ogni istitutore 
sapiente non ad altro tende die a dare un abito di bontà, 
di giustizia e d'appagamento interiore; talché l'adole- 
scente ordini al bene la vita sua, quasi un disegnare 
corrette e, abitualos», gli sia più diiScile il vizilo ehe 
la virtù, r ingiustìzia che la ^[tustizia, il turbamento 
ignobile che la serenità; come il fiaonairoti ed altri. 
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€h'era€0 pieni di buon disegno, si sfidarono a chi peg- 
gio delvneasse una goffezza, quale i putii osano scor- 
biare ne' muri, perchè ciò era malagevole a loro piit 
che una figura ottima. 

6. Se tutte le inclinazioni umane pertanto si mno- 
Tcno al bene verace od a qualche apparenza sua, e se 
del medesimo fatto che ciascuno di noi avverte nella 
propria coscienza, rendono testimonianza comune le 
religioni e ogni popolo civile, quasi eco di voce unica 
per molte valiate, laiche ravvisiamo la coscienza co- 
mune veramente umana; qual meraviglia poi se an- 
tichissima per r universalità potente di questa idea e 
di questo sentimento fu l'origine della scienza mo- 
rale o scienza del bene? Anzi tutta la Filosofia^ per 
certo rispetto, principiava da tale dottrina. Or come 
-ciò? forse l'indagine del bene, a cui termina l'appe- 
tito razionale^ non presuppone l'altra indagine del come 
s'inizia nella verità il conoscimento nostro? SI, la pre- 
suppone, perchè nessuna cosa si vuole, se prima non 
si conosce; ma fatto sia, che anteriormente si scrutò 
la conoscenza in relazione della coscienza. Di qual co- 
scienza? Della morale. perchè? Perchè avere il di- 
scernimento retto del bene o del fine a cui andiamo, è 
snprema importanza, è tutto l'uomo. E di fatti, quando 
le caligini del dubbio intristirono gì' intelletti umani, la 
Filosofia cercò sempre ristorarsi neHa coscienza viva 
delie morali verità: cosi fece Socrate, cosi Cicerone, 
segnatamente nel Proemio delle Leggi, cosi tentò nella 
Jtagione pratica di fare il Kant, benché troppo con- 
4)edesse allo scetticismo dell' Hame nella Hagione fura. 
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7. Io dico 3 adanque, che da remotissimi tempi 
trae nascimento la Filosofia del bene, perchè, come 
Cicerone avvertii nessuna parte di vita, né di cose 
pubbliche o di private, né di forensi o di familiari, o 
tu operi teco stesso, o tu tratti con gli altri, può man- 
care di offic} , neir osservare i quali consiste ogni one- 
stà , e nel trascurarli ogni turpezza ; tantoché , fra le 
molte cose gravi e utili che da' filosofi accuratamente 
si disputarono e copiosamente, molto piit si mostrano^ 
aperte quelle che degli officj vennero esposte da loro ed 
inculcate: onde tal questione a tutti i filosofi è comune 
{communis omnium philosophorum. — De Off., i, 2). 
Delle verità che risguardano perciò i doveri e i diritti 
e il viver beato^ si procurò comporre ab antico una 
dottrina scientifica, o un razionale collegamento, aflìn- 
che potesse oppugnarsi chi negava ogni discernimento 
del bene dal male, e aiSnchè si rendesse chiara e ordi- 
nata ragione di ciò, che la natura interiore suggerisce 
a tutti gli uomini e che più o men puro si riceveva 
dalle religiose tradizioni e dalle istituzioni civili. Na» 
turalmente si principiò da sentenze divise, non anca 
dedotte a filo di ragionamento, come si rileva da' poeti 
gnomici di Grecia e dagl'Inni vedici dell'India; ma bea 
presto la necessità di ragionare su materia di tanto 
momento produceva i sistemi filosofici, ove si disputò^ 
con principi ^ con metodo circa la bontà dell' animo e 
la giustizia del vivere umano e il piacere o il dolore.. 

8. In Oriente, fra gì' Indiani per esempio, da tutti 
que' sistemi più o meno vicini alla verità, più o meno 
remoti da essa, fra le più astratte speculazioni circa 
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l'essere di Dio e della natura , comparisce chiara* 
meDle uq segno ultimo di latte le meditazioni: Che 
cosa è il bene, dove si quieta l'animo nostro, e qoal 
è il principio di tutti i diritti, onde può muovere ogni 
legge umana j o quaPè mai l'assoluta ragione cli'im* 
ponga il devi operare così? Perfino il più desolato si- 
stema, religioso, morale e civile dell' India, il Buddi- 
smo, non ferisce ad altra mira. Ivi guardano le scuole 
itaiiote di Pitagora e la filosofia orfica, per quanto ne 
traluce dagli oscuri vestigi di quelle antichità; nò in 
Grecia poi le scuole socratiche han mirato altrove 
principalmente. Accademia e Peripato e Stoa; e quanda 
il Cristianesimo diffuse pel mondo luce infinita e ne 
derivò una civiltà nuova, i Filosofi cristiani all'età 
de' Padri e de' Dottori o i moderni ebbero in cima 
d' ogni lor pensiero la scienza del bene, combattendo 
per essa con l' evidenza del raziocinio e della natura 
chiunque, non riconoscendo la Fede, non poteva es* 
sere persuaso dall' autorità. Ed è anzi un fatto accer- 
tato, dacché la storia della Filosofia ce lo dimotra, che 
segnatamente per le conseguenze morali s' indussero i 
savj a combattere le false opinioni sulla natura dell' uo- 
mo e sulla conoscenza ; come Socrate contro i Sofisti» 
che da negare il criterio del vero inferivano la naturale 
indifferenza tra giusto ed ingiusto, e come i filosofi 
odierni che combattono i sensisli ed i materialisti od 
il positivismo scettico^ perchè se n'inferisce o può in^ 
ferirsi la negazione d' una legge assoluta e dell' umana 
libertà interiore e perciò deli' imputabilità morale» 

9. Se r universale idea e il comune sentimento del 
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bene cagionò da secoli la scienza morale che, sempre 
più perfezionandosi, gianse perciò a noi stupendamente 
ordinata, crederemo forse che in questa dottrina non 
torni possibile un perfezionamento maggiore? Ma, ol- 
treché ogni cosa umana può migliorare all' indefinito, 
perchè le moitiplici relazioni della verità nessuno mai 
le comprende appieno, e da considerarla in certi rispetti 
veniamo poi a risguardarla in attinenze nuove quasi 
luce che si trascolora secondo i corpi ove riflette o si 
rifrange (onde la Matematica, per esempio, quantun- 
que di concetti elementari tanto semplici e benché 
tanto progredita, nondimeno per la potenza inesausta 
di paragonare l'idee fra loro, non s'arresta mai), v'è 
anche un'altra cagione più determinata, ed è questa; 
che i suoi perfezionamenti futuri consisteranno massi- 
mamente nello scandagliare sempre più gì' ìntimi con- 
giungimenti fra l'ordine delle cose, l'ordine della co- 
noscenza e l'ordine del bene, cioè tra il vero ed il 
buono. Perchè del continuo, quantunque in modi no« 
velli, vien riproposta un* obiezione: non sarebb'egli 
un artificio degli uomini od almeno un fenomeno senza 
sostanza quel che noi chiamiamo coscienza morale, 
gius di natura, e libertà e imputabilità e sanzioni di 
giustizia e desiderio di contentezza? Ora, te novità del 
proporre l'obiezioni mostrano le novità necessarie 
sul modo di riflettere all'attinenze fra la natura no- 
stra ed il bene, meditalo nella sua triplice forma di 
bontà, di giustizia e d'appagamento; come il diverso 
apparire delle costellazioni ci dà i confronti da misurar 
la distanza degli astri , e da scoprire o da conoscere 
sempre più l'universale sistema de' cieli. 
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fO. Quale procedimento terrò daoque, studian- 
domi anch'io di progredire, in grazia bensì di coloro 
che ci hanno guidati per cotanta via di meditazioni e 
di dottrina? Prima chiarirò Tidea universale del bene 
e dell'arte di conoscerlo e d'operarlo; poi 1' ordine 
dei criterj o le leggi universali dell'arte buona; ìndi 
ancora le leggi particolari che governano il ricono- 
scimento^ l'amore e T effettuazione del bene slesso; 
e finalmente l'arti speciali che risguardano il dovere, 
il diritto e la soddisfazione del sentimento interiore. 
Qui accenno i lineamenti del mio pensiero quasi fat- 
tezze d' uomo che si vede in lontananza; del quale ap- 
pariscono si le membra del corpo, ma non l'aspetto, 
e quant'egli più si avvicina, più lo raffiguriamo. E in 
che maniera potrò io disegnare razionalmente le più 
intime attinenze fra l'ordine d'entità, l'ordine di co- 
Doscenza e l' ordine di finalità o del bene? Certo, que- 
sti coordinamenti son quasi armonia di molte armonie, 
che ora mi suonano nell'intelletto come tremilo d'arpe. 
Io dimostrerò che l' ordine de' fini corrisponde alla na- 
tura, e che l'arte volontaria e libera di operare in 
conformità de' fini stessi corrisponde a ogni arte uma- 
na, perchè osservando imita, e imitando inventa e, 
quantunque abbia un oggetto suo proprio, s'accorda 
con r oggetto dell' arte logica e dell' arte bella. In che 
adunque starà il criterio dell'arte buona? Non altrove 
che nell'ordine di verità, e indi la verità suprema è 
criterio supremo. In che le leggi d'ogni atto morale? 
Nella conoscenza della verità, perch'esso è un ricono- 
scimento libero del vero, un amore del vero, un' ef- 
fettuazione del vero. In che l'arti speciali, del dovere 
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eh' è intenzione buona, del dirillo eh* è proporzione 
giusta, della felicità eh' è contentezza interna? Nel ren- 
dere conformi all' ordine de' fini o della natura umana 
l'interiore proposilo, la vita consociala e il sensibile 
soddisfacimento. 

* 

11. Fu dimostrato essere universale l' idea e il sen- 
timento del bene, e che le religioni tutte (massima- 
mente poi e senza errore il Cristianesimo), e con le 
religioni ogni civiltà, consonano in questa idea ed in 
questo sentimento naturale: or che utile dunque, po- 
trà dirmi qualcuno, si spera da una scienza, le cui ve- 
rità sono comuni, e perchè mai proseguire ad affati- 
larvisi dintorno? Forse onesti e giusti e conienti non 
sapranno esser gli uomini, fuorché mediante la Filo- 
sofìa? E non è anzi da temersi che le dispulazioni di 
scuola rendano oscuro quello che per la coscienza 
nativa è chiaro? e specialmente chi obbedisce il Deca- 
logo e il Vangelo non sa egli quanto mai si: può sa- 
pere di bontà e di carila? non è spesso più profon- 
tlamente buona la moglie semplice e non addottrinata 
del marito dotto e disputatore? Per fermo, tutto ci6 
è vero, né la ripetizione facile di tali parole ne rende 
men certo e men pregevole il significato; ma esse non 
infirmano la verità de' ragionamenti e de' fatti, per 
-cui si dimostra il bisogno di scienza; e conviene che 
proviamo ciò, non per fine ozioso e lodativo della filo- 
sofia, si per intendere come la cosa sta. 

ì± In termini assoluti ha pregio la scienza, ogni 
scienza, in quanto è scienza, pur considerandola in 
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disparte da ogni sna efficacia sali' arti umane , cioè 
salta pratica; beocbè questa separazione di scienza e 
di pratica non derivi dalla natura, che non separa 
niente; anzi, il più apparentemente remoto dal prati- 
cabile serye poi, come la scienza degli astri o i Ioga- 
ritmi, alla vita delt' nomo ed alla civiltà delle nazioni. 
Sicché, quando le verità morali splendessero tutte non 
offuscate da' nostri appetiti, anch' allora la mente ab- 
bisognerebbe , riflettendo, di vedere gr intimi legami 
o le razionali attinenze, che le fanno dipendere da più 
alte ragioni. A quel modo che tutti noi vediamo la 
figura deir uomo, e nondimeno l'anatomista contem* 
pia i lìgamentt delle membra, e l'artista le loro prò- 
porzioni, e il flsiologo l'armonia degli ullicj vitali; 
cosi, benché la coscienza non perturbata da passione 
conosca in sé i dettami del giusto, tuttavia la rifles- 
sione ascende di grado in grado e ha bisogno di sco- 
prire l'ordinamento intimo delle morali verità, quasi 
un corpa ben formato che si presenti all' occhio del- 
l'intelletto e che sia scrutato da esso nell'appicca- 
tura delle sue parti e nel contemperamento delle sue 
funzioni. Ha poi, questa comune purità di notizie mo- 
rali è un'ipotesi vana, perchè il fatto procede altri- 
menti; ond' é necessaria anche praticamente la scienza 
del giusto e dell' onesto. 

13. Certuni, non badando troppo al valore de' ter- 
mini e chiamando speculativa la Filosofia, reputano 
che speculazione significhi un che astratto dall'espe- 
rienza e dalla pratica; mentreché il Dizionario c'inse- 
gna che speculare vai quanto contemplare le cose con 
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r intelletto, e indi anco la Fisica è speculativa. E dal 
contemplare si genera l'operare perfetto come dat 
conoscimento popolare l' operar comune, sicché ogni 
dottrina filosofica produce un'arte perfezionata; cioè 
dalla dottrina del conoscimento l' arte logica, dall'Este- 
tica le ragioni dell' arte bella, e dalla Morale il compi* 
mento deir arte buona. Si parla da qualcuno di Reli* 
gione, si parla da' più, da' moltissimi di civiltà. E 
consento; ma la Religione non ha vita nella barbarie, 
perchè o incivilisce i credenti, o s' allontana, o si cor- 
rompe; la civiltà poi non vive né può vivere sen- 
z' alimento di scienze. Talché, non basta considerare i 
portentosi effetti del Cristianesimo; q^a bisogna poi 
esaminare quanto esso aiutava l' incivilimento e però 
la dottrina, onde alla loro volta e dottrina e incivili- 
mento sgombravano gli errori e rendevan possibile 
più e più r effettuazione della fraternità. Si, può essere 
meglio il popolano che il signore, l'uomo di contado 
che di città, meglio l'indotto che il dotto, la semplice 
femminella che l'uomo di toga: si, va bene; ma poi 
non si pensa, come per togliere il popolano alla schia- 
vitù, e il contadino alla servitù della gleba, e per sol- 
levare a nobiltà i lavori dell'artigiano, e all'egua- 
glianza civile la donna, occorse lunga fatica di scienza 
e un faticoso e graduato incivilimento. Noi a volle 
guardiamo gli effetti e non avvisiamo le cagioni. Vi ha 
dispute scienziali. contro il bene: ma esse nascono da 
passioni comuni, né gli errori o l'incertezza mancano 
là ove mancò la Filosotìa o non apparve; sicché, ap- 
punto perciò, v' è una Filosofia che contraddice alle 
passioni sofistiche o popolari e indaga i genuini det- 
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lami della coscienza, e sta quasi uomo armalo in di* 
fesa delle verità eterne. 

14. Molti non avvertono dunque V opera segreta 
del ragionamento dottrinale; ma credon risolvere ogni 
quesito con uno di quei vocaboli che per troppa ge- 
neralità non ispiegano nulla. Civiltà? Va bene; ma 
grandissima parte di civiltà è appunto la dottrina. 
Cristianesimo? Ha essenza del Cristianesimo è una re- 
ligìosilà illuminata. Cosi, prendendo in mano i libri 
de' Padri Greci ch'erano si potenti oratori, per esem- 
pio, il Nazianzeno ed il Crisostomo, chi non si ri- 

• 

stringe alia forma immaginosa ed esteriore di quella 
sacra eloquenza, vi scopre per entro un ordine di ra- 
gionamenti, la cui materia viene il più da' Vangeli, 
ma il cui collegamenlo procede dalla filosofla greca. 
Me' libri polemici o apologetici e ne' sermoni de' Padri 
d' Occidente apparisce da un capo all'altro, e svelata- 
mente talora, V influsso de' libri morali di Cicerone e 
di Seneca. Chi non avesse mai letto e soltanto abbia 
sentilo nominare i Teologi delle scuole, onde poi 
s' ispirava l' Alighieri, reputerebbe che ne' loro volumi 
non altro si trovasse che dogmi e precetti positivi; ma 
invece, pur serbata l'autorità de' libri santi, la dimo- 
strazione della morale cristiana si muove da'principj, 
e va co' metodi della filosofla d' Aristotile. L'eloquenza 
sacra e davvero ammiranda de'Francesj nel secolo XVII, 
r Orazioni del Bossuet, i Sermoni del Bourdaloue, se 
li guardiamo com'arte oratoria, e come oraloria cri- 
sliana, niente di filosofico ci apparisce; ma scanda- 
gliamo più a fondo, e vi troveremo quella osservazione 

Conti, Il Buono nel Vero, — l. 3 
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psicologica tanto accurata, che il Cartesio promoveva 
e che la scuola di Porto Reale e gli oratori applicarono 
specialmente alla religiosa e morale filosofìa e indi alla 
lor prosa magniloquente. Ciò rispetto al bene, che ora 
ho consideralo principalmente com' onestà o dovere. 

15. Quant'al diritto poi, s'ingannerebbe troppo 
chi reputasse che T eloquenza civile, o la giurispru- 
denza, le istituzioni politiche perfezionate, non di- 
scendessero punto dalla Filosofia. L*Ora2:toni di Demo- 
stene di Cicerone s'affrettano per argomenti e per 
a (Tetti al concreto d'una cosa, non per astratti razio- 
cini; ma nel Greco evvi recondito ciò ch'egli da Pla- 
tone imparava (guae a Platone didicerat, Cic, De Off., 
\, 1), quantunque non disserti filosoficamente; e nel 
Romano evvi ciò eh' egli stesso di Filosofia protesta 
esservi, ed a negarlo si contraddirebbe lui che lo af- 
f Tmò negli Officj, neir Oratore, nel libro a Bruto, e 
altrove. Per discorrere con eloquenza del diritto pri- 
vato e pubblico e per maneggiare gli affetti, certo è 
che fa d' uopo avere imparato a riflettervi ed a ra- 
gionarvi. Nella Giurisprudenza, il sostanziale del di- 
ritto romano scaturiva dalle consuetudini; e tuttavia 
quanto lo svolgimento della Filosofia valesse allo 
svolgimento deir«qnità contro il gius rigido, ed a 
creare il metodo di que' responsi che al Leibnitz par- 
vero i più simili a geometria, può vedere chiunque 
conosca i Giureconsulti e la storia. E il diritto germa- 
nico, quale oggi è, si svolse per la scienza; de- 
rivò da essa il codice di Napoleone in Francia; e da 
un ordinamento scientifico proveniva il Codice civile 
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nostro, pur fra' suoi difeiti non iscarso di pregj che 
onorano T Italia. E se infine, al soddisfacimento de' ma* 
terìali bisogni non può V Economia sociak repalarsi 
quel talismano che vantano alcuni, pure con la teorica 
della libertà ne'commercj e nell' industrie molto gioTÒ 
fermamente agli uni ed all' altre. 

16. Terminando, l'universale idea'eil sentimento 
naturale del bene, vivissimi nella coscienza, nelle re- 
ligiose tradizioni e nel viver socevole, han dato alla 
scienza morale origini antiche; progredita ne' secoli e 
che tuttavia può andare più innanzi per indagine sem- 
pre più profonda delle relazioni fra V ordine delle cose, 
la conoscenza e i fini dell' uomo : scienza pregevole in 
^è stessa, perchè ordinamento razionale di si alte ve* 
rilà; scienza utile» perchè dove una pratica sufficiente 
Tal più d' una calliva teorica , certo poi la pratica per- 
fetta si regge con ordine riflettuto e perfetto di cogni- 
zioni, e indi si compisce l'arte che governa la vita 
dell'uomo e gli Stati. Ma sovrattutto s'adoperila dot- 
trina morale a rinvigorire la sovranità del dovere ne- 
gli animi; perchè mentre un lavorare indefesso, vo- 
glioso^ fecondo in ogni condizione d'uomini, è vita 
esteriore delle nazioni, la lor vita interiore si è un 
giudizio consapevole che dice : si la^ri quanto e come 
si deve. Istituzioni, libertà, leggi, assemblee, armi, 
cose ottime; ma il segreto d'ogni risorgimento e di 
ogni grandezza è lavorare , lavorar sempre, per inci- 
tamento di coscienza e d'onore, non ottenebrati da 
ignoranza presuntuosa, illuminati di scienza e di sa- 
pienza. Un vecchio soldato della mia città mi narra va ^ 
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che fatto prigioniero in Russia s' acquistò grazia cot 
canto; e seduto a mense signorili, benché povero, gli 
dicevano: canta le dolci cantilene del tuo paese; e alle 
melodie soavi esclamavano di maraviglia e di leti:&ia. 
Musica del paese suo è alio spirito l'armonia del do- 
vere^ perchè patria degl'intelletti è il Bene. 
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Che cosa è il Bene. 



SOMMARIO. 

•I. Il bene può e deve definirsi. — 8. Vero, bello e baono si con» 
vertono. Si cerca poi la loro distinzione. — 3. L* entità è 
ordine di relazioni , ~ 4. e però è ordine la verità, la bellezza 
e il bene. — 5. Poiché inoltre V ordinamento si riferisce 
agli oggetti, — 6. tale ordinamento dicesi bene, ~ 7. pur- 
che gli oggetti s'intendano come fini, — 8. Però il bene ha 
relazione con l'amore. — 9. Definizione antica che s'ap- 
prova, determinandola meglio, così per gii oggetti ap- 
4>etibili, — 40. come per Tappetilo. — 44. Deflnizione o idea 
perfetta del bene. ~ 42. Opinioni erronee o imperfette; con- 
tro il concetto dell'ordine, ~ 43. o contro l'intendimento 
-de' /Ini (ponendo felicità ne' soli piaceri, — 44. o infelicità 
'De' soli dolori); — 45. o contro la relazione del bene con 
V amare, — 46. Che inferire da tutto ciò? 



i. Per tratiare la scienza del Bene, primiera- 
menle vuol sapersi che cosa è il Bene, giacché allora 
si determina il soggetto della scienza; nel quale si 
contiene tatto ciò che poi ne tiriamo fuori col ragio- 
namento. Fra r altre singolarità odierne avvi questa: 
di spregiare le definizioni, quasiché uno possa cammi- 
nare ignorando la via e il termine della vìa, o quasi- 
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che possiamo investigare o* disputare senza intendere 
quello che si cerca o di che si disputa {quid sii id, de 
quo dispulatur, Cic, De Off"., i, 2) o, in altre parole, 
quasi convenga ragionare senz' idea dell' argomento 
proprio. L' idea universale di questo è appunto la de- 
finizione; idea che va esaminata, per cavarne tutta la 
dottrina. In che modo può farsi ciò? Paragonando 
r idea stessa con la esperienza delle cose umane inte* 
rieri ed esteriori, e svolgendo cosi tutto l'ordine ac- 
chiuso neir universalità del concetto. Veramente, come 
diceva il Pallavicini {del Bene), basta pronunziare la pa- 
rola Bene perchè tutti ne intendano il signiticato; ma 
questo intendimento comune ci dimostra possibile la 
nozione scientifica che si astrae dagli oggetti molti- 
formi, dove la gente afferma essere il bene (per esem- 
pio i piaceri del senso e le virtù particolari) e rappre- 
senta neir animo ciò^ per cui ogni cosa buona dicesi 
buona. Cosi, non intende forse ognuno, che cosa si- 
gnifichi luce? Ognuno la vede nel sole, negli astri,, 
ne' corpi illuminati: da sé poi non la vediamo; ma il 
Fisico stabilisce prima il concetto generale o astratto di 
quella, per trovare quindi le leggi ottiche, le rifles- 
sioni e rifrazioni e V attinenze sue co' pianeti e con le 
stélle del firmamento. 

2. Dicevano gli antichi e lo ripeteva una tradi- 
zione non interrotta, vero, bello e buono convertirsi 
fra loro, cioè immedesimarsi in una comune natura 
in un'idea comune. Or come s'immedesimano esse 
in un'idea queste idee, si diverse all'apparenza? Ec- 
co^ verità, bellezza e bontà s'attribuiscono alle cose; 
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perchè, difatlo, al Dalla che potremmo noi aitrikiire ? 
Talché il detto antico sMnterpreta con qaest' nitro; 
Teotità delle cose, vera com'enUtà» è altresì bella e 
baoDa. Ma forse nel medesimo e preciso significato ì 
E allora chi potrebbe mai distinguere i tre concetti e 
i tre vocaboli corrispondenti? Non distingue forse 
ognuno che altro è chiamare buona, e altro chiamar 
bella una cosa, e altro vera? S'immedesimano dun- 
que per l'entità, giacché si capisce che, senza manca- 
menti, una cosa è vera neir esser suo e bella e buo- 
na; bensì differiscono per l'attinenza, giacché la cosa 
medesima, a cui per certo rispetto s'attribuisce ve- 
rità, in differente rispetto le attribuiamo bontà e 
bellezza. Tal relazione differente dobbiamo indagare, 
affinchè s' intenda la differenza dell' idea che cerchia- 
mo. Intanto s'avverta che il senso comune, quantun- 
que non sappia universaleggiare, implicitamente iden- 
tifica i tre concetti anch'esso; perchè, ad esempio, 
vera si chiama una gemma in contrapposizione di falsa 
d'apparente, onde poi la chiamano bella e anche 
buona, in contrapposizione della fallace eh* ìndi è 
bruita e cattiva: è vera, perché ha Vesserò di gem- 
ma; bella, perchè n'ha le perfezioni ammirate; buona, 
perchè risponde al pregio che facciamo di si rara 
cosa. E se un uomo è bello di persona, ma cattivo 
d'animo, si dice ch'esso ha buona conformazione di 
corpo, ma che V animo suo è deforme; talché nel corpo 
ha verità, e T animo è falso. 

3. Cerchiamo dunque di determinare precisa la 
relazione predetta. Ogni cosa singola e l' unione delle 
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cose fra loro, non possono stare né possono conce- 
pirsi se non com' ordine di relazioni; dalle ampiezze 
costellate del cielo fin' alla terra, fin' all' uomo» ad un 
insetto , a un fil d' erba, a an granellino d' arena; se no , 
come potrebbero esse unirsi, e formare il mondo, 
e le parti del mondo, e le particelle menomo del 
mondo stesso, e V unità de' composti d' ogni maniera? 
E poi, come potrebb' essere moto locale «di corpi, 
moto universale, continuo, moto d'ingenti masse 
che veleggiano per gli spazi, e moto molecolare di 
corpi minimi, e moto non locale o mutamento d'altra 
natura, come le passioni del sentimento e T attività 
del pensiero? Bisogna pure, che i moti abbiano mo- 
tori cause interne od esterne de' mutamenti. Talché 
le relazioni, facendo unione, fann' ordine che significa 
unione di piU cose o di piU attinenze in uno : rela- 
zioni, interne, come del pensiero che ripensa sé 
stesso, esterne, come d'un corpo che muove un' al- 
tro corpo, ma ordine di relazioni ovunque, dentro e 
fuori d' ogni cosa. Alle relazioni d' ogni entità con sé 
medesima e con V altre cose bisognano atti od opera- 
zioni che uniscan fra loro i termini correlativi. 
Questo il fatto. E la ragione del fatto qual'é? Semplicis- 
sima davvero, cioè che, solamente operando e congiun- 
gendosi, un' entità vale com* entità ; dacché , inoperosa e 
segregata, equivarrebbe ad un' astrazione vuota o al 
nulla. Indi un uomo che nulla fa, si dice che non vale, 
non è buono a niente. \J entità d' ogni cosa é ordine 
d* ^nftYd perciò essenzialmente o necessariamente, os- 
sia é correlazione di relazioni, un tutto di correla- 
zioni, un'armonia d'armonie. 
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4. Quest'ordine fa si, che quando l'opera del- 
l'uomo viene alterando un congegno di cose naturali, 
se ne tramutano poi mille, o si tratti de' corpi o di 
^ose morali; sicché T alterazione disordinala dell'uo- 
mo, provocando effetti necessari, dimostra l'ordine 
delia natura. Per esempio, dipendono in gran parte 
da* monti e da' poggi le condizioni del clima e il buon 
essere delle valli e de' piani. Or se i monti e i poggi ec* 
cessivameiite si diboschino, avviene ch'indi Tacque 
scendono rovinose, s'empiono i letti de' fiumi che 
pendon minacciosi sovra le pianure mal contenuti di 
dighe, le procelie imperversano più frequenti e più 
devastatrici, la temperie dell'aria va per salti repen- 
tini del continuo, e i torrenti portano via dall' alto e 
dalle chine il fior di terra, lasciando nude rocce o ste- 
rili panconi. Nel convivere umano poi si vede un a!- 
tro caso: se ì difensori della legge, fiscaleggiando 
troppo, badino più all'esemplarità delie pene, che alla 
scoperta de' rei, e slieno contenti all'apparire primo 
degl'indizi, piucchè alla consistenza delle prove, affin- 
chè non sembri andare impunito nessun delitto, ac- 
cade eh' i veri malfattori prendon cuore per il castigo 
de' non rei, sperando sempre più d'occultare la ve- 
rità, e che procurano seminare sospetti contro gl'in- 
nocenti: onde le reità moltiplicano e T esemplarità della 
giustizia diviene scandalo. Noi dunque possiamo affer- 
mare intanto; che come l'entità d' ogni cosa partico- 
lare e di tutto l'universo è ordine, o com'è ordine 
perciò la verità e la bellezza, cosi ordine è il bene. Ma 
forse abbiamo noi tirovato il perchè si distingua il 
Jbuono dal bello e dal vero? Anzi scoprimmo il per- 
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che si somigiiano. Convien dunque passare più oltre» 
mirando alia diversità; cJie non può consistere per- 
tanto fuorché in una diversa relazione dell'orarne in- 
terOf a quel modo che un uomo o mediti, o parli, o 
cammini, è sempre lo stesso in sè^ ma differisce neU 
l' attinenze con gli obbietti. 

5. Le cose nell'entità loro esser' ordine d'atii e^ 
di relazioni, questo si chiari abbastanza. Ma proce- 
diamo avanti; può forse r atto, un'operazione qua- 
lunque, un'attinenza qual ch'ella si sia, stare o con- 
cepirsi se non per un termine od un obbietto, a cui 
r operazione si riferisca od a cui s' appunti la rela- 
zione? Atto significa di necessità un che operato dal- 
l' agente verso cui l'agente opera. E come no? Se 
avvi operazione, due termini per certo si richiedono^ 
chi opera e la cosa operata; e in tal modo la capiscona 
tutti, cosi per le operazioni esterne o del corpo, come 
per r interne o dell'animo, cosi per l' operazioni at- 
tive, come altresì per le passive, né per 1' uomo sol- 
tanto, ma si per gli animali, e per tutte le cose sfor- 
nite d' intelletto e di sentimento. E in verità ogni atta 
esteriore del corpo nostro s'esercita sopr' altri corpi, 
e porla in essi mutazione. E quando noi sentiamo, bi- 
sogna pure che sentiamo qualcosa; e se pensiamo^ 
bisogna pur che pensiamo a qualcosa; e se vogliamo, 
bisogna pur volere qualcosa; e lo stesso ripensare il 
nostro pensiero, cioè il riflettere slesso a' nostri pen- 
sieri, benché non abbia oggetto esteriore, ha un oggetto 
interiore, poiché il pensiero divien termine pensalo e 
quindi é obbietto a sé medesimo necessariamente. 
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Quando Tatto è passivo, perchò una cosa sopporta 
Fazione d'un altra, come un corpo eh' è spinto da 
un corpo urtante, o come una sensazione che provano 
gli animali per r efficacia de' corpi esterni sul senso, 
anch' allora la passione si riferisce alla causa operati- 
va, come l'operazione attiva di questa si riferisce alla 
cosa che la sopporta o patisce. Non solo pertanto gli 
nomini, che sentono e pensano, né solo gli animali 
che sentono, ma le cose ancora che van prive di senso 
e di pensiero^ se si muovono e se comunque operano, 
han relazione con termini del proprio alto, hann' ob- 
bietti d'operazione. L'ordine perciò dell' enlilà è cor- 
relazione di relazioni fra i soggetti operanti e gli og- 
getti dell' attivila loro e delle loro passività. Cosi per 
ordine d' attrazioni e di repulsioni sappiamo che si go- 
verna r ammirabile coordinamento de' globi nell' uni* 
verso; e indi, tutto ciò che avviene fuori e dentro di 
noi chiamasi fatlOy cioè cosa che si fa o eh' è operata. 

6. Or noi ci appressiamo a meglio distinguere il 
concetto del bene. Infatti, se gli oggetti dell'operazioni 
o dell' attinenze si considerano come fini della opera- 
zione slessa, noi scopriamo ciò per cui tutti chiamano 
buone le cose d* ogni natura. Io dico pertanto che gli 
oggetti deli' operazione possono riguardarsi come fìni 
di questa; perchè, genericamente parlando, line vai 
quanto termine a cui si riferisce od a cui è ordinato 
un atto qxMlunque: così, fine dell'agricoltura dicesi la 
procurata fruttilìcazione della terra, poiché a tale og- 
getto si riferiscono i lavori tutti dell'agricoltore. Or 
poiché l' entità universale non potrebbe né sussistere 
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né concepirsi senz' armonìa di attinenze con gli oggetti 
de' suoi moli o de' suoi atti d'ogni maniera, segue 
potersi dire che tutte le cose hann' ordine di finalità; 
€ per tale rispetto le cose medesime, in quanto coordi- 
nate a' fini, si chiamano buone da tutti. Cosi popolar- 
mente dicesi buon campo, buona raccolta, buono stro- 
mento, buon padre, buona madre (buono e buona con 
significato più generico del morale), in quanto il campo 
e la raccolta e Io strom^nto e i genitori corrispondono 
a' fini dell'arte, della sussistenza e deli' educazione. In 
questo significalo, Pindaro cominciava la prima delle 
Olimpiche con queste parole, ottima è P acqua; e in 
più alto significato ancora il Genesi, Dio vide che ogni 
cosa, creata da lui, era molto buona, 

7. Per altro, pongasi mente che allorquando par- 
liamo di fini, se certamente significhiamo la relazione 
degli alti col termine dell'atto, significhiamo poi qual- 
cosa di piii, E cli'è mai ciò? A rigore, la sola disposi- 
zione degli atii verso gli oggetti loro, senza intendere 
gli oggetti slessi, questa non si dice relazione propria 
di finalità, né perciò attinenza di bene. Le cose mate- 
riali, coordinate fra loro ed operanti l'una sull'altra, 
chi afTermerebbe mai cheabbian ragione di fine, ossia 
che per un fine operino esse ne'lor moti fuor d'ogni 
senso e d'ogn' intendimento? Buone si chiamano, e 
ordinate ad un fine, inquantochè si capisce che il coor- 
dinamento loro veniva prestabilito da una mente ordi- 
natrice, ai cui atto eli' erano fini voluti; e coloro slessi 
che negano la Mente, non possono tuttavia negare 
(slandoa'f Itti) che l'armonia dell'universo non potesse 
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derivare da una finalità intesa, vedendovisi an gene* 
rale coordinamento d'oggetti, quasi opera d'arte. An- 
che le operazioni degli animali senza intelletto, quan- 
tunque tendano vers' oggetti sensibili, non possono da 
iè sole reputarsi coordinate a un fine qualunque; giac- 
ché i sensi e gli appetiti loro si trovano bensì coordi- 
nati, ma il senso non intende il coordinamento finale 
proprio, né quindi ha in sé ragione di finalità: come i 
pesciolini, appena usciti dall'uovo, san guizzare nel- 
l'acqua e abboccare icibi opportuni, senza esperienza 
precedente o senza riceverne indizio da'Ioro generanti, 
che n'abbandonarono l'uova in qualche scogliera. Resta 
dunque, che il bene sia ordine d'oggetti conosciuti come 
fini, e che perciò il bene sia ordine (T intendimento. 

8. Sicché ora s'appresenta dinanzi al pensiero la 
nozione che cercavamo, determinala per un rispetto 
suo proprio. Il bene consisterà forse in un'attinenza 
d'atti con gli obbietti, cioè co'terminio fini loro? Certo, 
e in tale significazione si ampia le cose dell'universo 
tutte son buone. Ma bisogna poi aggiungere che pro- 
prio la relazione degli oggetti come di fini è costituita 
dall'intendimento. E perchè? L'intelletto se conosce una 
verità, questo è oggetto inteso; ma come poi si distin- 
gue la verità dal bene? L'intelletto altresì, ammirando 
la perfezione o bellezza d'una cosa, questo è oggetto 
conosciuto, perché contemplato; ma come poi dal bene 
si dislingue la bellezza? Si distìngue dalla verilà e si 
dislingue dalla bellezza per la ragione di finalità. Che 
voglio io dire? Ciò avviene, quand'ali' oggetto inteso 
si volge l'attività dell'animo, e però l'oggetto è fine^ 
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a cui conosciutamente si addirizzano gli atti e interiori 
ed esteriori dell' uomo. E come sogliam noi chiamare 
<|uest* attività che volgesi all'oggetto, risguardandolo 
come fine suo e perciò come suo bene? La chiamiamo 
amore: tantoché nell'idioma nostro amare dicesi an- 
che voler bene, odiare dicesi anche voler male. Verità, 
bellezza e bene son del pari ordine corrispondente al- 
l'ordine dell'entità; ma poi, se questo è solamente co- 
nosciuto è verità, se anche ammirato è bellezza^ se 
amato è bene. 

9. Però gli antichi definivano il bene^ tutto ciò 
€h'è appetibile: definizione vera, in quanto esprime 
l'attinenza degli oggetti con l'attività dell'animo che 
corre ad essi; ma definizione bisognosa di perfeziona- 
mento. Premeva determinare più espressamente da un 
lato che cosa significhi la parola tutto ciò, e poi da 
un altro Iato che cosa significhi V appetibilità. Se ci fer- 
miamo al tutto ciò, s'indica indefinitamente la genera- 
lità del bene, ma non si determina chiaro la sua natura. 
E per fermo^ si può dire in genere /eh' il malvagio 
tende ad un bene, altresì commettendo un delitlo, per- 
chè il delitto egli se lo propone com' un fine del suo 
atto; e ancora, gli uomini sensuali tendono ad un bene, 
perchè i piaceri de'sensi son fine di lor vivere abbietto; 
uè insomma, genericamente parlando, avvi termine 
alcuno d'atti, al quale non possa concedersi nome di 
buono: e tuttavia, chi asserirebbe davvero che bene, 
in significato preciso, abbia da reputarsi l'omicidio, la 
golosità, la lussuria, e simili brutture? Or chi parte- 
cipa del bene^ infatti, chiamasi giustamente buono; ma 
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nessuno appella buono il vizioso^ il traditore della pa- 
tria, il bestemmiatore, 1* usuraio, l'usurpatore delle 
ragioni altrui e l'uomo di sangue e di corrucci. Talché 
premeva stabilire meglio la significazione di quel tutto 
ciò, E come? Dichiarando, che il bene si è ordine di 
fini. Tutto ciò dunque, ma ordinatamente, come la 
Datura e come la verità; perchè i beni singoli o segre- 
gati non ritengono più natura di beni , ma tutto è buono 
Del coordinamento. 

10. E conveniva poi determinare più espressa- 
mente l'appetibilità. Si dice analogicamente, che ogni 
«osa, operando, appetisce l'oggetto suo; ed è vero. Ma 
propriamente, appetito ha due significati: o è tendere 
ad un oggetto , provata una sensazione, come i bruti 
che agognano il cibo, sentita la fame; o è tendere a un 
oggetto, perchè se n'intende il pregio, come l'uomo 
che si diletta nella verità e l'ama, dopoché n'ebbe un 
gualche conoscimento. Talché l'appetito, con significa* 
zione propria , comprende V inclinazioni del senso 
animale, non meno che dell'intelletto. Ma può egli 
propriamente affermarsi del pari, che il bene o la fina- 
lità risgaardi e l'appetito corporeo e l'intellettuale? 
No certo; giacché il senso corporeo da sé solo, un fine 
od un bene non se lo propone, perché manca d'intel- 
letto. Mettete in gabbia gli uccelli di passo; e vedrete 
ch'essi alla stagione de'Ioro passaggi svolazzano e pic- 
chiano contro le gretole della loro prigione, non accor- 
:gendosi che alla tendenza loro inconsapevole fa intoppo 
4a gabbia. E altresì, accomodate a' canarini o alle tor- 
tore il nido, ma giunto il tempo di nidificare, vedremo 
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ch'elle s' affaticano a portar pagliuzze o fili nel nido %\k 
composto e che dell' opera loro non abbisogna. Ragion 
di fine di bene, pertanto, ha l'intelligenza e non il 
senso; quantunqae H senso acquisti finalità o bene, al- 
lorché r intelletto lo coordini a sé stesso, conie l'uomo 
adopera i beni materiali all'ordine perfetto della vita 
umana. Ed ecco il perchè la relazione dell'appetito va 
deter.minata scientificamente con la relazione intellet- 
tiva con ['amore de' fini; si perchè amore dicesi più 
strettamente dell' appetito razionale, si perchè i fini noa 
ponn'essere fuorché oggetti d'intendimento. 

11. L'idea universale del bene ci risplende vivida 
oramai nel pensiero. 11 bene si è ordine di finalità amato. 
Il vero è l'intelligibile, il bello l'ammirabile, il buono 
é l'amabile; perchè la verità è ordine d'entità cono- 
sciuto, la bellezza è ordine di perfezione ammirato, il 
bene poi è ordine di fini amato: cioè ordine come la 
verità e anzi la suppone; ordine come la bellezza, di 
cui l'animo s'innamora: ma il bene poi è proprio l'in- 
namoramento, conforme al pregio vero degli oggetti^ 
onde operiamo rettamente. Noi possiamo riscontrare 
un'immagine di ciò nella vegetazione; perchè la se« 
tnenza può rassomigliarsi al vero, la fioritura è splen- 
dore di bellezza, e il frutto è compimento, cioè bene: 
ond' il verno custodisce in grembo alla terra o nelle 
piante i germi, quasi verità neirintellello; e la prima- 
vera fa fiorire le piante co' suoi tepori e con la luce, 
quasi parvenza del bello ammiranda; e i calori del- 
l'estate traggono i frutti a maturità, quasi opera d'amo- 
re. Anche, i primi anni dell'uomo ricevono le più es- 
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senzìali verità nell'intelletto, la gioventù si dispiega in 
bellezza d'immaginazione, la virilità reca in abito più 
sicuro gli affetti buoni e la virtù. 

12. Se questa è l'idea perfetta del bene, l'opinioni 
false non compiute intorno alla sua natura possono 
accennarsi con brevità, eppure con evidenza, opposte 
come elle sono necessariamente ad uno de' tre concetti, 
ordine, fine, amore, od alla loro unione. Ordine si è 
il bene. Peccano perciò contro la sua nozione vera co- 
loro che il bene stesso rìsguardano sparpagliato in pia- 
ceri momentanei {carpe diem) o che lo separano in varie 
specie di beni, escludendo l'altre, mentrech' esso sta 
nell'armonia de'beni tutti, secondo l'ordinedella natura 
dell'entità. Chi lo mette ne' piaceri del corpo. Ha e 
che cosa diventiamo noi allora? e perchè da* beni esclu- 
diamo cosi ogni più alto affetto di patria, d'amicizia, 
di scienza e di religione? Nulla può concepirsi di più 
vile, assurdo, e nemico all'umana nobiltà, bene da irivj 
e da taverne. Né si rimedia soggiungendo : noi chie- 
diamo la temperanza; perchè, dato pure non diffìcile 
il temperarsi a chi nega più nobili fini, certo è poi 
che r abbiettezza essenziale consiste qui nell' esclu- 
dere affetti non materiali e disinteressati. Chi, viceversa, 
ristringe il bene a'piaceri dell'animo. Ma, e noi siamo 
anche composti di corpo; e poi, quantunque il piacere 
dell'animo nostro derivi da ogni affetto allo, tuttavia 
questo non agogna il piacere quasi suo proprio fine, 
ma la cosa pregevole in sé stessa; com'il benefattore, 
quantunque abbia consolazione beneficando, fa il bene- 
fìzio per bene altrui, non per bene proprio. Altri, a so- 

CoNTi, /l Buono nel Vero, — I. 5 
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roiglianza degli Stoici, esclude dal bene i soddisfacimenti 
dilettosi, e lo ristrìnge in una virtù rigida senza cori< 
forto; ma l'inclinazione al piacere forma pur parte del- 
l' essere nostro. Ci serrano nel solo bene privato gli 
egoisti, ci consentono il bene comune i socialisti, nel 
bene temporaneo si ferma il razionalismo, al solo bene 
sovrannaturale si alza l'ascetismo esageralo; ma, il do* 
veroso e il piacevole, il privato ed il comune, l'umano 
e il divino son l'unica e non separabile armonia del- 
l'uomo, qual'esso è, non quale il fingono l'astratte 
utopie le astratte volgarità. 

13. Chi, pure ammettendo che il bene consista 
neir accordo di tutte V umane inclinazioni con l' ordine 
degli obbietti e approvando la sentenza , che bisogna 
seguir la natura, questo seguirla interpreta poi come 
un asseconda mento d' istinti o quasi una pratica cieca 
che non sia un deliberato coordinamento dì fini per 
virtù dell' intelletto. Tal sorta d'empirici spregia per- 
ciò tacitamente od espressamente ogni sapienza nel 
reggere la vita privata o nel governo della cosa pub- 
blica, nel religioso consorzio, paghi d'una certa 
esperienza più o meno accurata e di certi affetti senza 
dotirina. Ma essi errano molto, perchè al bene umano 
è intrinseco l'ordinamento intellettuale. Taccio qui, 
per averne parlalo abbastanza nell' altro capitolo, T effi- 
cacia delle scienze morali sul vivere onesto, giusto e 
felice de' particolari uomini e delle nazioni; e solo mi 
terrò contento a notare due falli che si riferiscono 
alla felicità. Si crederebbe, pensandoci leggermente, 
che il piacere de' sensi e il giocondo sentimento della 
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▼ita corporea bastassero a far si che il piacere sia pia* 
«ere e la giocondità sia giocondità, senz' enlraryi 
r intelletto; ma, considerando più ponderalamenle» 
ci accorgiamo, che V uomo non prova piacere senza 
compiacersene, o giocondità senza qaietaryisi, e che 
insomma si richiede V appagamento f cioè un giudizio 
dell'anima che affermi: sono conlenta. È un fatlo quo- 
tidiano; perchè fra' diletti quanta noia spesso, quanta 
infelicità! E che cosa signilìca mai temperarsi nel go- 
dimento, se non commisurare al piacevole il deside- 
rio, aflìnchè riceviamo soddisfazione? La soddisfazione 
deli' animo poi consiste in un giudizio che dice: mi 
basta. Escluso ciò, non solamente dall' intemperanza 
vengono dolori, morbi e turpezze, ma si lo stesso 
piacere fuggitivo par quasi bevanda velenosa eh' è pro- 
fondamente amara. 

li. L'altro fatlo piglierò dal dolore, come il primo 
dal piacere. Pensandovi alla leggiera, si slimerebbe eh' il 
dolore de' sensi o il malessere del corpo bastino soli 
a far si, che il dolore stesso sia infelicità o il males- 
sere sia contrario al benessere; né certamente potrebbe 
dirsi che dolorando si goda, ed essendo ammalali non 
proviamo afflizione o molestia. Cosi va; e nondimeno, 
lontanissimi da consentire all' esagerazioni dello Stoi- 
cismo, possiamo sostenere con la storia e con l'espe- 
rienza, cne i dolori e gli strazj del corpo non sempre 
tolgono r appagamento, né quindi una più intima sor- 
gente di contentezza. Nel sopportare i dolori sia la 
fortezza dell'animo; e reputeremmo impossibile che 
r uomo abbia virtù di resistere a tanta terribilità di 
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tormenti e acquisii si fiero vigore, se la storia noi> 
Io raccontasse. Chi legga nel Bartoli le spietate perse- 
cuzìoni del Giappone contro i Cristiani, morie a fuoca 
lento, per immersione in acque bollenti e minerali, 
entro fosse gelide, agonia di molte ore, aspettando con 
gioia di mandar fuori T ultimo respiro, avrà un esem- 
pio di quanto venne operato anche altrove per cause- 
somiglianti. Pativano coslantemente gli uomini valo- 
rosi torture da raeiler ribrezzo soltanto a leggerle de- 
scritte, cosi per la Fede loro, come per la patria o 
per benefizio dell' umana libertà. Eppure questi son 
casi, benché tremendi, pureslraordinarj; ordinario è, 
d'ogni tempo, d'ogni popolo, soffrire grandemente- 
ne' lavori faticosi, nelle severe meditazioni della scien^ 
za, ne' viaggj lontani, nei sopportare inclemenza d' ele- 
menti e di stagioni e di cielo. Ma tutto ciò che si fie- 
ramente crucia i corpi, non impedisce all'uomo 
interiore ch'egli sia contento di patire. Patisce, ma con- 
tento. Potevano dagli aspri dolori liberar sé i marto- 
riati per la Fede, potrebbero darsi buon tempo i fati- 
canti per la scienza, o per la patria e per la famiglia; 
ma tutti vogliono anzi perdurare ad un fine più alto, 
e in questo lor volere e in questo intender T animo ad 
alti fini, sorge il contentamento dell'anima fra l'an- 
goscia i travagli del corpo; tantoché la letizia interna 
comparisce sul volto in mezzo al sangue, agli stra- 
pazzi, a' sudori, a una vita d' annegazioni. 

15. Finalmente, altri non risguarda il bene in atti- 
nenza con r amore, cadendo in due errori principali. 
Taluno^ considerata V intellettualità del bene o de' fini^ 
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melte il bene medesimo nella contemplazione, poco o 
nulla badando agli affetli ed alla vila operosa. E per 
fermo, il bene si fonda nell'alto che contempla, per- 
chè la mente ha da conoscere il pregio di ciò che deve 
amarsi; ma il bene medesimo si compisce poi nel- 
l'amore, perchè da pregiare una cosa si corre ad amarla: 
cosi, conoscendo la nobile natura umana, e ferman- 
dosi a risguardarla con la mente, poi ramiamo, cioè 
s'infiamma il nostro cuore alla carità verso gli uomini. 
Quest' amore pertanto è un giudizio pratico che nasce 
dal giudizio speculativo. Che afTerma esso lo specula- 
tivo? Giudica che una lai cosa, V uomo per esempio, 
deve altamente pregiarsi per sua natura. Che afTerma 
esso il giudizio pratico? Che però amiamo e pregiamo 
con la volontà ciò che V intelletto ha conosciuto essere 
da pregiarsi. E quest'amore, quindi, porta la pratica o 
r operazione, in quanto si opera il bene, volendo il bene 
amandolo. Altri poi, considerala l'amabilità del fine, 
crede che ogni amore od affetto dell'anima sia buono. Ma 
naturalmente, ogni affezione da sé sola non è né buona 
né cattiva, e si fa cattiva quando non combaci con 
r ordine degli altri affetti, né però con la totalità de' fini 
umani; buona invece quando vi corrisponda, laiche 
l'ordine finale amalo è ordine d'amore. Ivi consiste 
la rettitudine dell'affetto che avvalora poi la mente a 
meglio conoscere i Oni armoniosi; perchè la dirittura 
conferisce all'acume, tanto nella conoscenza quanto 
nella vista; come i loschi ci vedono meno e, operati 
dall'arte chirurgica sicché riabbiano il vedere diritto 
e unito, gli occhi per la corrispondenza loro prendono 
vigore nuovo. 
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16. Il bene pertanlo è ordine di fini amato. Ordine^ 
perchè ogni cosa è armonia di relazioni. Ordine di fini,. 
perchè agli oggelli terminano le aUinenze o gli atti 
d'ogni cosa, e gli oggetti conosciuti posson prendere 
qaaiilà di fine. Ordine di fini amato, perchè qualità di 
fine acquistano gli oggetti, se, dopo conosciuti, si 
muove ad essi l' amore che li pregia e indi opera con- 
forme al pregio inteso. Non si dividano pertanto! beni 
particolari dM' ordine loro, poiché le cose dell'uni- 
verso e della natura umana essendo disposte quasi ca- 
ratteri d' un libro che racchiude un significato indivi- 
sibile, i beni diventano mali se disgiunti dall' ordine 
universale. Non risguardiamo i beni segregati dall' in- 
telletto, perchè i beni consistendo nei fini, senza 
l'intendimento di finalità non c'è appagamento; e 
fuori dì questo, non piacciono i piaceri, e con esso ci 
contentiamo del dolore. Né il bene si disgiunga dal- 
l' amore, perchè la bontà dell'animo è affettuosa opero- 
sità, un ordine di volontà libera che, conosciuto il 
bene, lo pregia in atti e lo compisce; talché vestito di 
membra mortali e vivente fra cose corporee, tuttavia 
r uomo virtuoso risplende negli occhi e nella persona 
di tale bellezza non sensibile, che pure agli uomini di 
cuore non alto incute riverenza. 
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ciò segue il perfezionamento. — 46. Conclusione. 

1. L' idea uni Tersale del Bene, paragonata coi fatti 
e con le potenze deiruomo, ci mostrerà l'idea uni- 
Tersale dell'ar^^ buona; e da queste due nozioni, sem- 
pre paragonate co' fatti umani e per via di ragiona- 
mento, deriva poi tutta la morale Filosofìa: talché 
vedremo, quanto risplenda semplice, schietia, sicura, 
reale la cognizione di ciò eh' è buono e giocondo, e 
come vadano errate certe opinioni faticosamente nega- 
trici, secondo le quali essa è involuta, confusa, oscura 
e nemica de' fatti. Intanto ricordiamo che il bene si è 
ordine di fini amato; e noterò che l'arie del bene, 
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propria di tutti, rende T uomo simile all'artista del 
disegno, salvochè con l'arti del bello lavoriamo su 
cosa estranea, con quest'arte poi siamo artisti di noi 
medesimi. Or dunque, come il disegnatore ordina in un 
tutto le parti, cosi ordina tutto sé l'uomo con 1' arte 
buona; e come il disegnatore delinea i confìni d'una 
figura d'uno spazio, cosi all'ordine de' fini com- 
misura l'uomoì suoi affetti; come poi quegli vìen 
mosso per l'ammirazione della bellezza, cosi 1' one- 
st' uomo si muove per l'amore degli oggetti conosciuti 
del bene. 

2. Non solamente Tarli del disegno, ma ogni arte 
bella, né solamente l'arti del bello, ma ogni arte umana 
procede al fine suo con tre operazioni, cioè, osser- 
va, imita, inventa. Che osserva? Il soggetto di quel- 
l'arle. Che imita? Le leggi naturali di quel soggetto. 
Che inventa? I modi nuovi che per confronto d'intel- 
letto e per volontà somigliano alla natura e insieme 
ne difTeriscono, perchè derivanti da opera volontaria 
dell' uomo. Nell'arte del bene o arte buona non sì può 
procedere altrimenti. Da che cosa, pertanto, comincia 
l'artista di sé o disegnatore di sé medesimo? Da osser- 
vare. Or che mai osserva? Il soggetto dell'arie propria. 
E che è dunque tal soggetto? Siamo noi stessi, cioè la 
natura umana; perchè dovendosi amare 1' ordine delle 
cose con affetti coordinati, questo non è possibile dav- 
vero, se all'ordine de' nostri affetti non riflettiamo: 
cioè, bisogna considerare dentro di noi, se gli affetti 
si muovano secondo la verità degli oggetti e dell' or* 
dine loro, anziché per falsi giudizj, e se gli affetti pid 
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alti di nostra natura soggettino a sé gl'inferiori, an- 
zichè questi soggiogare i più degni; e inoltre, fa d' uopo 
•considerare nell'animo nostro, che al buon ordine de- 
gli affetti si conguagli la volontà e T opera esteriore. 
Insomma , che diremo noi l'amore del bene? Non altro 
-che un pregiare ed uno stimare con la volontà nostra 
^li oggetti conformemente alia verità loro; talché non 
^sapremmo se la stima che facciamo di quelli sia giusta, 
ove le cagioni e le ragioni che dan motivo ai nostri 
appetiti non venissero meditate da noi entro noi stessi. 
E questa osservazione come sogliamo chiamarla? È 
nome antico; che glielo davano gì' Italioti e Socrate, non 
che i poeti gnomici e la teologia d'Apollo Pìzio e glielo 
dà il Cristianesimo, vocabolo popolare quanl'allro mai: 
esame di coscienza o dell' uomo interiore a /?n di bene. 

3. Il bisogno di riflettere sugli affetti, che da un 
lato si commisurino con la verità delle cose, retta- 
mente pregiata, e da un altro lato con la volontà e con 
gli atti esterni, é dunque la prima ragione che l'uomo 
interiore sia il soggetto da osservarsi per l'arte del . 
bene. Ha evvi una seconda ragione che risguarda 
r oggetlo degli affetti. Ecco il perchè: ordine di Uni 
■amati è il bene; ma intendimento di fini o ragion di 
fine non hanno per natura lor propria le cose sfornile 
d'intelletto, sicch'elle si trovano coordinale, ma non 
coordinano sé da sé stesse all' armonia della natura; e 
perciò r essere umano, tra le cose finile da noi cono- 
sciute, r unico é che abbia cosi alto pregio in sé me- 
desimo, ò la ragione di fine; ond' all' uomo soltanto, 
ira le cose finite che naturalmente conosciamo, deb- 
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bon volgersi gli affetti che risguardano V onestà, la giu- 
stizia e la felicità. Ma ìd che modo potremmo noi or- 
dinare verso noi e verso gli altri uomini l'amore, se 
non conoscessimo noi slessi? Conviene quindi riflet- 
tere sulla coscienza nostra, dove all' osservazione in^ 
terna comparisce la nobile natura delle nostre facoltà 
e deMoro fini; perchè, conoscendo noi medesimi, non 
solo noi potremo conoscere ciò che a noi dobbiamo, 
ma intenderemo anche la natura degli altri uomini, 
rispetteremo i loro diritti e aiuteremo la loro virtù e 
conlentezza; oltreché nella coscienza inlima si vedono 
e si sentono le relazioni dell' uomo con l' infinito. Co- 
nosci te stesso: tal è pertanto il soggetto perenne alle 
osservazioni dell' arte buona. Ne accennerò un qual- 
eh' esempio. Quanto ai doveri, come intenderemo noi 
se certe opinioni nostre provengano da solo amore di 
verità, o da passione? Non altrimenti che raccoglien- 
doci nel cuor nostro, e chiamando a rassegna i nostri 
giudizj, per vedere se abbiamo esaminato sufiìcienle- 
mente la cosa, o se invece siamo trascinati dall'altrui 
autorità e dall'esempio, o se badiamo più all'acciden- 
tale eh' al sostanziale dell' argomento, sul quale cadono 
i nostri giudizj e gli affetti, o se amor proprio ecces- 
sivo e speranza di lode o d' altra utilità e il timore del 
contrario prevalgano sulla ragione pura e le sieno in- 
gombro straniero, quasi zacchere schizzale sopra le 
vesti da un cavallo che corre per via fangosa. Quanto 
al diritto, come potrebbe mai la scienza de' Legislatori 
e la Giurisprudenza comminare oculata, quando la ge- 
nuina e spassionata osservazione de' bisogni umani e 
delle necessità civili non precedesse gli ordini legisla- 
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tivl e le loro dottrine? quanto alla felicità» come 
può esser conlento Fuomo, se non mediti la giasla 
misura de' propri desiderj, e non faccia de' beni e dei 
mali un giudizio retto ? 

4. Dall' osservazione prosegue ad altro ufficio Tar- 
tista di sé il disegnatore di sé medesimo. E qual' é 
dunque il secondo ufficio dell'arte buona? Imitare la 
natura osservala. Che cosa può esser nell'arte del 
Buono r imitare? Come nell'arte del Bello la imitazione 
sta in seguire con l'arte la bella natura, cosi nel- 
r arte del Buono la imitazione sta io seguile l' ordine 
de' fini, quale ci vien palesato dalla coscienza; o, in 
altri termini, la vita morale dev'essere simulacro, 
immagine, riflesso della verità, quasi riverbero del 
conoscimento nell' amore, a quel modo che riverbero 
dell'Ideata bellezza é una musica, un disegno, una 
poesia. L'arti del Bello imitano le leggi di natura o 
il come natura fa , e non la copiano servilmente; cosi 
r arte del Bene imita le leggi di natura , ossìa coordina 
r amore alle relazioni naturali dell' uomo con sé stes- 
so, con gli altri uomini, con l'universo e con l'infi- 
nito. Che cosa vuol egli dire in Platone il precetto: 
Siate imitatori di Dio, precetto che si trova pure in 
san Paolo, e che nel Vangelo vien significato cosi: 
Imitate il Padre vostro eh' è nei cieli? Che cosa vuol 
dire mai tale imitazione? Non può certo imitarsi dal- 
l' uomo eh' è finilo, l'infinità per sé medesima; sic- 
ché imitar Dio significa soltanto imilare l' arte di 
Dio, cioè la natura, imitarla nell' ordine de' fini d'ogni 
cosa, con veriià, com'essa ci risplende nell' intelletto. 
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In lale significalo va inleso pur anche il precetto stoico; 
Segui la natura. 

5. Come i pargoli , usciti dall' utero materno , per 
non breve tempo serbano la stessa positura che ave- 
vano in quello, aggomitolati e con le manine sugli oc- 
chi, e s'addormentano rivolli verso la madre o, de- 
sti, la guardano sempre, quasi fontana della lor vita; 
cosi dobbiamo imitare la natura e slare intenti ad essa, 
onde ci viene alimento di conoscenza e indirizzo di vo- 
lontà. Trattisi, per esempio, d' eleggere il proprio sta- 
to; elezione che a tulli, benché in limili diversi, è 
comune: or che cosa faremo? Certamente, dallo stalo 
che scegliamo, scaturisce l'adempimento di doveri 
speciali, l'osservanza di speciali diritti, e, in gran 
parte, l'esser nostro felice o misero. Qual'è, pertan- 
to, l'esemplare, a cui dobbiamo specchiarci, alìlnchè 
la scelta sia buona, e afflnchè poi non manchiamo ai 
doveri, a' diritti, e ad un vivere sereno? Unico esem- 
plare si porge a noi la natura nostra, di cui siamo con- 
sapevoli; ossia, bisogna considerare ove ci menino le 
naturali nostre tendenze e conformarsi a queste o imi- 
tarle. Similmente, lo studio amoroso che facciamo dei 
segni di queste inclinazioni, vale a' genitori ed agli 
educatori d'ogni maniera per ben' avviare la gioventù. 
Un esempio contrario e particolare che risguarda la 
giustizia Tordin giuridico, ce lo porgono i livella- 
lori, che in tulio vorrebbero pareggiare l'uomo e la 
donna, essi che non potrebbero pareggiarne gli orga- 
nismi; né s'accorgono che la materiale uguaglianza è 
suprema inegualità o ingiustizia. Talché rispetto, alla 
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felicità umana,! fabbricatori d'utopie contrariano leggi 
naturali e perturban granimi e le attinenze del con- 
sorzio civile, recando, invece di beni, più fiere cala- 
mità e più dure oppressioni. S'imili la natura: que- 
sto modello ha il disegno dell' arte buona come ogni 
arte deli' uomo. 

6. Indi succede l'invenzione, perchè ogni arte 
imita osservando e inventa imitando. Che cosa in- 
venta neir arte del bene V uomo dabbene, quasi ar- 
tista di sé medesimo ? Certamente avvi pur qui un'in- 
venzione, come nell'ani del Bello, quantunque con 
modi e intendimenti diversi. Se nella musica, nel di- 
segno e in poesia, l'idea universale della bellezza e 
poi l'idea specificata di quelle cose che formano gli 
argomenti dell'arte, rendon possibile dì determinare 
immagini nuove d'ogni cosa, benché somiglianti alle 
forme o leggi naturali; succede un che analogo nel- 
l'arte del Buono. Per fermo, la legge del giusto e del- 
l'onesto è immutabilmente la stessa , perchè risguarda 
r universalità immutabile de' lini, a cui deve infot- 
marsi l'amore dell'onestà e della giustizia, e indi 
averne contentezza o appagamento; ma in fatti, la 
materia de' doveri, de' diritti e del vivere felice si di» 
stingue in una non computabile varietà di particolari 
e d'attinenze: per esempio, secondo la diversità delle 
professioni umane, secondo le relazioni di famiglia e 
di patria, secondo le libere convenzioni tra uomo e 
uomo, e altresì secondo il progresso morale, politico 
e materiale delle nazioni. Or questa varietà indetìnita 
negli atti particolari, pur sempre governata da un'idea 



46 CAPITOLO TERZO. 

universale, eh' è l'ordine de' fini, produce appunto la 
invenzione di modi nuovi nell'arte del Bene. Però le 
singole virtù, le forme de' Governi, le relazioni positive 
delle genti, ogni codice di leggi civili, tutte le istitu* 
zioni umane insomma che risguardano il dovere, il di- 
ritto, il buon'essere, non ce le dà la natura talquali, 
si le deduciamo con l'esperienza e col ragionamento 
dall' ordine naturale de' fini, e a questa conoscenza le 
conguagliamo. 

7. Che cosa fa egli'l disegnatore? Prima di por 
mano al matitatoio ed a' pennelli ha in fantasia il dise- 
gno intero della sua figura, quanto alle parti principali 
almeno. Cosi l' uomo onesto si propone dentro 1* anima 
sua l' intero disegno della sua vita e , via via, ne' tempi 
varj e nelle varie occorrenze si propone altresì, prima 
d'operare, l'idea o il disegno de' suoi atti morali, e 
specialmente da giovani, quando pensiamo allo stato 
che ci siamo già eletto, accade di veder più o men 
chiaro neir idea e nell'immaginazione il tenore di no- 
stra vita futura. Per le istituzioni politiche e per la le- 
gislazione civile avvi un fatto anche più mirabile; cioè, 
un pensiero preconcepilo più o meno chiaramente in 
un tempo, viene fornendosi giù giù da molte ge- 
nerazioni con più meno fedeltà; opera somigliante a 
certe cattedrali, che cominciate a edificarsi nel Medio 
Evo si proseguivano poi per molti secoli, e alcune si 
cerca di terminarle ora, come il Duomo di Colonia e 
questo di Firenze. Cosi la costituzione de' Romani, 
mutata solo nel supremo magistrato, cioè di Re in Con- 
sali, venne dispiegandosi nelle sue parti essenziali, 
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fia'airimpero; e accadde Io stesso della costitazione in- 
glese. Anche il Diritto civile de' Romani e il Diritto 
germanico proseguirono a delinearsi per lunghissima 
^là. E come appiccando alle Cattedrali antiche nuovi 
ordini d'architettura si fa un bastardume, per esem- 
pio» al Duomo di Miiano la facciala de' tempi napoleo- 
nici, cosi quando si trasmutano essenzialmente le 
istituziom primordiali e più naturali, si fa un'ap- 
piccatura sconcia. Dicasi lo stesso per l'arti che ri- 
sguardano la materiale prosperità de' popoli , dove si 
scorge un disegno che cresce da' primi lineamenti, 
come r uso del calore o dei vapore via via dall' arie 
del cuocere gli ahmenti all'arte del navigare, poi alle 
strade ferrate, poi alle macchine per la tessitura, per 
la stampa, ec; né l'applicazioni di quel medesimo 
concetto e di quella medesima legge han termine de- 
finito. 

8. Neil' osservazione dell' uomo adunque sopra sé 
medesimo, e quindi su* proprj bisogni ^ trova il sog- 
getto proprio r arte buona; e questo s' imita nelle ste^ 
leggi, onde inventiamo poscia le fallibili novità. Ba- 
disi per altro che l'esame della coscienza non lo fac- 
ciamo allora per fìne speculativo, ma per fine d'one- 
stà, di giustizia e di buon'essere. Quello è proprio dei 
filosoG, questo è comune a tulli, perchè a lutti è pos- 
sibile; quantunque la doUrina rechi neir esame interno 
e nell'opere umane un perfezionamento non comune. 
Anzi avveniamo che un fine han tutte l'arti, cosi 
r arte del vero, cioè la logica e V arte del bello , come 
l'arte del buono; perchè ciò che si pensa e s' esprime 
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a fine di verità o di conoscenza, è arte vera; e ci6 
che si contempla e s' immagina e s' esprime a fine di 
bellezza, è arte bella; e ciò che si fa poia/?n di bene , 
s'è arte buona: ma il fine di questa rifulge su- 
premo, perchè il bene fa buono anche ogni altro fine, 
a cui tende l'anima nostra nel conoscimento del vera 
e nell'arte del bello, come obbietti d'amore o di* 
volontà, coordinandoli universalmente nell'armonia 
de' fini umani. L'arte buona pertanto è osservazione 
imitativa di natura e inventrice a fin di bene. In que- 
sto suo line consiste la sua difl'erenza dalle altre arti. 

9. Ma che cosa è, domando, il bene come finalità 
d'arte umana? Universalmente preso, noi sappiamo 
che quello è ordine di fini amato; e ora si cerca de* 
terminatamente che cosa sia il bene com' oggetto del- 
farle buona. Noi domandiamo infatti: acciocché l'uo- 
mo joar^^«/?t del bene, quali operazioni essenziali ci 
abbisognano? La verità, com'obbietto dell'arte logica, 
fa d'uopo che sia un ordine conosciuto, ragionato ed 
espresso con parole o con altri segni del pensiero; \st 
bellezza, com'obbietto dell'arte bella, fa d'uopo che 
sia un ordine ideato, immaginato ed espresso con se- 
gni sensibili; e or domandiamo, quali operazioni fan 
d'uopo al bene com' oggetto dell'arte buona? Certa 
gli occorrerà dapprima il riconoscimento della verità 
nell'intelletto, perchè si apprenda in esso l'armonia 
de' fini. L'intelletto, potenza conoscitrice del vero, ci 
porge per mezzo del vero la regola del buono. In che 
modo? Semplicissimo mirabilmente, trasformando cioè 
le verità speculative in verità pratiche od operative. 
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Come pnò egli accadere questa Irasrormazione? Ag- 
giungendo alla conoscenza del rero r attinenza del fine 
per gli atli volontarj dell'uomo. I principj d'iJenlità e 
di contraddizione, come precelli logici, lian la forma 
seguente: si afTermi ciò che è, si neghi ciò che non è, 
non affermare o negare ad un tempo la medesima 
cosa nel medesimo rispelto; e ora, il principio d' iden- 
tità pralicamenle o per V ordine morale si trasmuta in 
questo, riconosci con la volontà qmllo eh' è in verità; 
e il principio di contraddizione si trasmuta in que- 
st'altro, la volontà non contraddica mai la verità co- 
nosciuta. E indi abbirimo di lult' i principj un solo: 
metti equazione fra il decreto della volontà o giudizio 
pratico e la verità del conoscimento Applicando ciò- 
a' casi particolari, perchè mai sì dice: ama il prossima 
tuo come te stesso? e perchè tal precetto si spiega 
cosi: non fare altrui ciò che a te non vuoi fatto, e fa' 
ciò che vuoi fatto a le stesso? Appunto perchè deve 
riconoscersi volontariamente l' uguaglianza naturale 
degli uomini, già conosciuta dall' intelletto, e perchè 
tornerebbe contradittorio conoscerla speculativamente 
e disconoscerla praticamente. 

10. Neir inlelletto adunque troviamo le regole 
dell'arte buona, e per l'intelletto si conosce la natura 
umana che dev' essere in atti riconosciuta; e parte 
principalissima dì questa sono gli alTetti, che debbono 
convertirsi nel riconoscimento pratico, cioè in amore 
ordinato della verità. Or come avviene tal cosa? Gli 
affetti stessi, o che s' attengano alla nostra natura ani- 
male, oppure s'appartengano alla spirituale, servono 

Corti, /( Buono nel Vero, — I. 4 
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d' impulso all' arte del bene o le servono di materia. 
Perchè d'impulso? La cognizione speculativa illumina 
l'operazione, ma non la muove; si a moverla occorre 
un sentimento, da cui nasce V alletto, e indi la volontà 
può determinarsi. Ad esempio , la conoscenza del nu- 
trimento non basterebbe perchè noi e' inducessimo al 
cibo, se r appetito molesto della fame da un lato e 
Timmaginazion piacevole de' sapori da un altro non 
ci spingesse; altresì, non basterebbe conoscere in 
astratto la nobiltà dell' essere umano, se non dessero 
incitamento a beneficare il prossimo gli affetti d' uma- 
nità, i quali ci slimolano col sentimento della be- 
nevolenza e della compassione. Non sono bensì gli af- 
fetti che danno regola , si gli afTeiti rendono efficace la 
regola; come la luce del sole avviva per mezzo del 
calore. Anzi, mentre piiigono ad operare, han bisogno 
di regola gli affetti stessi, perchè dobbiamo riconoscer 
l' ordine loro, e quindi sta in essi la materia del bene^ 
a cui la regola razionale dà forma esemplare. Però, 
mediante le norme dell' intellelto e dopo aver cono- 
sciuto l'ordine di nostra natura e de' suoi fini, ogni 
appetito dell'anima vien governato dalla volontà in 
quell'ordine stesso; come un disegnatore che la va- 
rietà delle linee fa cospirare nell' unità del suo con- 
cetto. 

11. Sicché il bene, com' oggetto dell'arte buona 
chea fln di bene osserva, imita e inventa, è ordine 
riconosciuto. Basta egli ciò? Non basta, perchè la po- 
tenza che propriamente determina l'operazione mora- 
le, si è la volontà. La volontà, dico, determina sé 
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stessa ad amare o a disamare; poi, determinando sé, 
comanda gli atti dell' uomo interiore , ossia la rifles- 
Mone genuina del vero neir intellello e la misura de- 
%\\ afTelti; e poscia comanda gli alli esteriori o che si 
compiscono mediante il corpo: quasi capitano che di- 
ispone a' suoi fini e dirige unico i moti di tante schiere. 
La determinazione della volontà , com' ho dello altra 
volta, chiamasi giudizio pratico. Si chiama pratico, 
perchè riduce ad un fine le operazioni nostre , tanto 
interiori, quanto esteriori. Le inleriori; cioè riduce 
la riflessione a riconoscere genuina la verità o ad al- 
4erarla; riduce gli affetti ad amare l'ordine de' fini o 
^ disamarlo; riduce il corpo all' obbedienza o alla di- 
:SObbedienza del conoscimenlo e dell' affelto. Si chiama 
giudizio, perchè allora diciamo entro di noi: voglio 
ial bene, scelgo tal bene , preferisco tal bene; giudizio 
eh' è buono, se vero, cioè se quel bene voluto sta 
nell'ordine de'fìni; giudizio malo, se falso, cioè se il 
bene voluto, eletto, preferito, quantunque bene da sé 
solo, com'un piacere de' sensi, è un male perchè con- 
Irario all'ordinata finalità.Similmente un disegno chia- 
masi corretto e vero, se corrisponde a buone propor- 
zioni; chiamasi scorretto e falso, se riesce contrario 
•alle proporzioni regolari del corpo umano. 

42. Per la volontà reggitrice T arte buona è 
un'arte d'armonia interiore. Come nella fantasia d'un 
musico che ha la mente tranquilla, si succedono di- 
stintamente i suoni d'una melodia, ma s'egli si con- 
turba, tosto le note gli s'avviluppano nel pensiero, ed 
«gli non può seguitare la sonata o il canto; e come 
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nella ragione quieta d' un nomo che abbia meditato^ 
una qualche doUrina, si succedono poi le idee, quasi 
eoncenlo musicale, ma turbalo nell'anima, gli si tur* 
bano r idee stesse; cosi generalmente, se la volontà 
contiene in ordine gli atti dell'uomo interiore, av- 
viene che i pensieri e gli affetti procedono secondo 
verità e giustizia, ma in-vece^ l'anima si perturba,, 
quasi stonamento di musica e quasi offuscamento d^ 
concetii, per turbolenta passione che ci assalisca. Dav» 
vero r arte buona è arie d'armonia interiore, giac- 
ché la vita onesta non consÌFle punto in trascegliere a 
scapito d'altri affetti naturali un affetto, né a scapito 
d'una facoltà certe altre facoltà, né a scapito del corpo 
l'anima razionale o dell'anima il corpo, si nel com- 
porre affetti e facoltà e parli dell' esser nostro a se*: 
conda del grado loro: come, non s'escludono gli ap- 
petiti sensitivi, ma soggetti alla ragione delT ordinato 
vivere privato e pubblico; né s'esclude varietà d'in- 
clina/ioni, ma contemperate alla giustizia. Sicché d» 
questa consonanza interna segue l'interna pnce, noi> 
già inerte, non quasi oblio neghittoso, si un' armonie» 
operosità delle potenze tutte nell'ordine de' fini umani; 
onde la coscienza esclama: sono contenta; mentrechè 
nell'animo disordinato c'è un avviso grande, un' in- 
quietezza tenebrosa che fa dire: non ho pace; quasi 
frastuono di gente malavvezza che nel teatro impedi- 
sce sentire la musica e goderne. 

13. Il bene, com' oggetto dell'arte buona che os- 
servando imita, e imitando inventa, é pertanto un» 
ordine riconosciulo e voluto. Ma basta ciò? Non basta. 
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{)erchè ci abbisogna infine un'altra cosa, il compi- 
mento. Che cosa è aiai compire o adempire il bene? 
Tion altro che mandare a effetto \ decreti delia volontà 
o eseguirli. Come nell'arte del Bello l' esecuzioni^ buona 
•consiste in far si che lo stile ritragga viva l' imma- 
*gine della fantasia, e che l'immagine risplenda d'un 
concetto vero e alto; cosi per l'arte del Buono l'ese- 
cuzione buona sia in ciò, t^he l'atto effettuato ritragga 
4* impero d'una volontà Terma, e che la volontà .ri- 
tragga r ordine de' tini conosciuto. Quindi arte di bel- 
lezza può chiamarsi l'nrte buona; perchè come la 
-bellezza è ordine di perfezione ammirato e l'opera 
«sterna porge l' effigie di quest'ordine; cosi ordine 
^i fini è il bene e, informila da quello, la vita pri- 
-vaia e la civile ne ritraggono Y interiore bellezza. 
Cosi la verità si riconosce, la veriià si vuole, la ve- 
rilà si effettua. Invece, dal male o dal contrasto 
<]egli effetti e del volere con Tordi n vero di na- 
tura, sorge la menzogna; né soltanto quella che si- 
ffiifìci opposizione tra la pjroli ed il pensiero, ma 
-si più generalmente la opposizione tra il vero e la 
«vita. Bugia vivente può chiamarsi l'uomo vizioso, 
perchè la razion:ile natura gli comanda in un modo, 
^d egli sempre la contrad Jice; od anco perchè dalle 
•civili necessitò i cattivi son costretti a nascondere spesso 
le loro intenzioni ; onde poi nisce 1' abito alla menzo- 
gna nel suo più proprio sìgnitii!ato; talché popoli cor- 
rotti son sempre mendaci, e un gran maestro di furberia 
^isse: la parola è fatta per nascondere il pensiero. 

14. Non vedemmo noi, per l'ordinata voloalà 
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essere arte d'armonia interiore l'arte buona? Ora^ 
mercè r esecuzione ordinala, diciamo ch'essa è arte- 
d'armonia esieriore. Quale armonia? L'ordine che ri» 
luce nel corpo e ne' moli della persona, imprimendovi 
ia compostezza e una mirabile dignità. Poi, dall' uoma 
singolo passa nel civile consorzio, e primieramenle si 
palesa nel conversare urbano, giacché l'urbanità ver^ 
non consiste in compassali ariificj, ma nel trattare be- 
Devoto e grazioso che solo deriva dagli animi bea 
composti. Arie d' armonia, che inoltre informa le rela- 
zioni doverose de' cittadini e le giuridiche; ond'a inii- 
magine delle sfere voleva Pìtiigcra ordinate le città ^ 
ossia un operare di tulli senz' olTesa d' altri e a bea 
comune. Arte d'armonia, che a benefizio della fami- 
glia e della patria rende operosi ; e con i' operosità 31 
addirizzano l'acque, si fende la terra , si congiungona 
gii spazj più lontani, e viene sottomessa in tutto la 
materia, stampando l'uomo in essa il titolo di sua si^ 
gnoria, cioè la coordinazione de' mezzi a' Ani del prò- 
prio intendimento e quind' il suggello di sé slesso, qua* 
s'in moneta la effìgie del re 0, meglio, quasiché la* 
terra diventi un libro di note musicali per segno dell» 
musica interna. 

15. L' interiore armonia e l'esteriore, effetti della 
volontà buona e del buon' operare, dann'origine al 
perfezionamento. umano, che non potrebbe aversi, sa 
da un lato non si ponga pace fra le baltagl lauti tendenze 
dell'uomo, fra la legge de' sensi e la legge dell' intel- 
letto; e se di un altro laio non s'invigorisca sempre 
più l'amore ddila verità e la coscienza. So che gli slessi 
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errori e le colpe e le passioni più (empeslose posson 
darci occasioDe, non già cagione, di progresso; come 
oell'arti del bello, la musica progredisce schivando le 
false armonie ov' allri sia caduto, e V ani del disegno 
progrediscono emendando le false proporzioni d' un'arte 
più rozza, e i poeti procedono più oltre se avvertili 
dair altrui goffezza o corruttela; non meno, nell'arte 
logica e nelle scienze si cammina più innanzi confa- 
tando le altrui opinioni o non compiute o errate. Ma, 
che cosa penseremmo di chi affermasse, la musica più 
e più acquistare bellezza quanto più stonata, e l'arti 
del disegno più e più migliorare quanto più spropor- 
zionate, la poesia più e più abbellirsi quanto più 
lontana da ogni convenienza di concelti e di siile; che 
cosa penseremmo di chi sostenesse l' arte logica e le 
scienze più e più avvantaggiarsi quanto più zeppe di 
contraddizioni e di assurdità? Similmente, non pos- 
siamo reputare che la vita dell' uomo e de' popoli vada- 
di bene in meglio, se più e più sia stonala, spropor- 
zionata, sconveniente, o disordinala. E perchè mai fai* 
liscono i' ani belle o l' arie logica? Perchè s'oppongono 
a leggi di natura. E che cosa è la legge di natura? 
Ordine o armonia di correlazioni, come appunto le 
correlazioni fra' suoni musicali e fra le parli d' un di- 
segno e fra i ragionamenti d'una scienza qualunque. 
Cosi è traviata l'arte del vivere umano, se contro al- 
l'ordine nalurale; ma, secondandolo più e più, questo è 
il perfezionamento, dacché si svolge l' ordine dell'uomo 
in conformila dell'ordine universale. Anzi, ciò com- 
prende ogni altro perfezionamento, che dall'uomo 
interiore preridon forma gli atti d* ogni arie umana. 
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16. Che cosa è dunque V arte del Bene? Non altro 
che osservazione imitaliva di natura e invenlrice a Bn 
di bene. Che osserviamo noi? La coscienza. Che imi- 
tiamo noi? Le leggi della natura umana, imparate nella 
coscienza. Che inventiamo noi? La varietà de' modi, 
secondo la varietà degli animi e de' tempi. A che tìne 
s'osserva poi e s'imita e s'inventa? Osservando imi- 
tare, imitando inventare, questo è comune ad ogni 
arte; ma il bene distinguo V arte buona dall' arte logica 
e dall'arti belle. Or che cosa è il bene, com' oggetto 
dell'arte buona? Ordine riconosciuto, giacché bisogna 
riconoscere nell' ìnlellelto i princi|>j del vero e la no- 
stra natura e la commisurazione degli affetti; ordine 
voluto, giacché solo in virtìi della volontà il conosci- 
mento del vero diviene riconoscimento pratico del 
fine; ordine efTetluilo, giacché la volontà del bene si 
compìsce negli atti imperali da essa; che produce l'ar- 
monìa entro e fuori dell* anima e il perfezionamento 
di ciascun' uomo e delle nazioni. 
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CAPITOLO IV. 

Esemplarità della natara nell'arte del Bene. 



SOMMARIO. 

4, Che cosa s'intende qui per natura. ~2. Bene reale od onto- 
1oì;ìco, — 3. che comincia dal religioso , — 4. e si gradua 
db' beni sensibili — 5. e ne' beni inlell gibili della natura. ~ 
6. Bene inttUeUunle o logico e ideale, — 7. che fa possi- 
bile il riroooscimento e il rispetto, — 8. secondo anche la 
sapienza de' lingua»gj : — 9. fuori del quale rispetto non avvi 
più il bene vero, e si disordina ogni cosa , — 40. talché d'ogni 
bene veni può assegnarsi la ragione. — 44. Bene morale ud 
etico, — 42 r-he, mediarne rintellelluale ha per esemplare la 
natura, — 43 o la cosiiluzione inlima del bene; — 4i. ciuè, 
il bene in sé od oggi^tlivo, il bene per noi o la conlentezza , 
— 45. e l'utilità. •— 46. Conclusione. 

1. Se l'arte del bene, com'ogni arte umana, è 
osservazione imitaiiva di natura e invenlrice per un 
fine suo proprio, e se dobbiamo svolgere questa idea 
universale con Tesarne de' fatti e col ragionamento, 
chiarirò dapprima in che stia T esemplarità di natura 
rispello all'arte buona; come un pittore che, volendo 
ritrarre alcuno, bisogna consideri primieramente Usuo 
esemplare. Col nome di natura che cosa poi s'intende 
qui? Non la sola natura de' corpi che si palesano al 
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senso esteriore, ma pur anche la natura dell'animo 
die per ani non esteriori mostra sé stesso a sé nella 
coscienza; e nemmeno la sola natura esteriore o inte- 
riore senza le loro relazioni, ma come ci appariscono 
ai' sensi ed alla coscienza mirabilmente ordinale fra 
loro; né con tali relazioni soltanto, ma con l'altre an- 
cora che il pensiero apprende fra l'uomo, l'universo 
e qualcosa che li trascende. Natura, insomma, signitìca 
qui r ordine d' ogni entità, palese air intelletto merc^ 
i fatti esteriori e interiori e le loro attinenze. Che cosa 
mi propongo io dunque, invesiigando come la natura 
si esempli nell'arte del giusto e dell'onesto, quasi effi- 
gie d'uomo in pittura? Non altro fuorché mostrare 
l' intimo congiungimento fra la realtà, la conoscenza 
e l'arte buona; tantoché vedremo l'insussistenza di 
certe opinioni, che la morale coscienza non abbia fon- 
damento reale. 

2. Anzi, nel bene reale od ontologico si fonda 
il bene intellettuale o logico, che poi diventa bene 
morale od etico per la libera volontà; cioè, la volontà 
buona dee conformarsi al conoscimento, che risponde 
al pregio reale delle cose nell' ordine loro intimo e 
ne'lor gradi. Or che significa dunque, il pregio reale,, 
il valore, la bontà d'una cosa? È la perfezione natu- 
rale di questa, o di ciò che essa è; peifezione che,, 
ammirata, dicesi bellezza e, amala, dicesi bene. Po- 
tremo forse negare, che una perfezione intrinseca si 
manifesti nella natura d'ogni entità? Prendiamo a 
esempio la moneta. Certamente ufficio di questa è ser- 
vire al comodo de' commerci umani, sicché noi alla 
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moneta diamo un valore, che serva di conlraccambio 
a cUi CI vende gli alimenti o le vesti o terreni e case 
e. presta l'uso della sua roba o l'opera sua. Ma 
questo valore designalo e che prende aulorità e sicu- 
rezza dal pubblico suggello, non corrisponde forse a 
nessun pregio intrinseco? Se giudicassimo leggermeuie 
parrebbe di no: giacché si vede (per esempio) la carta 
coniala che serve di denaro alle privale convenzioni 
ed alle pubbliche occorrenze. Tuttavia ciò accade ai 
tempi di straordinaria necessità e coiu' espediente che 
ha stretti limili; ma d'ordinario si adoperano metalli 
che bisognano poi a manlenere il credito della carta 
stessa, la quale in sostanza equivale a cedole di cam- 
bio e, quando non sia più convertibile in moneta so- 
nante, perde ogni estimazione, come la storia ci 
dimostra; onde gli Economisti dicono saviamente, 
doversi mantener sempre una proporzione fra il me- 
tallo in serbo e la carta corrente. Or dove sta pertanto 
la ragione che cerli metalli si dicano preziosi? Nella 
lor qualità che ad un tempo è pregevole in sé slessa 
giacché del ferro, del rame, dell'argento e dell' oro si 
fa uso anche dall' arti, ossia per necessiià degli uomini 
per ornamento. E indi si scorge, che la maggiora 
consistenza e bellezza rende più prezioso l'oro che 
non r argento, e questo più del ferro e del rame e del 
piombo; né la rarità di alcuni metalli da sé sola ba- 
sterebbe a farceli più pregiali, se questi non avessero 
in sé le qualità più convenienti alla durala e alla 
forma ed all'apparenza. La perfezione iniima che 
corrisponde a cerli fini, chiamasi pregio reale, bontà 
reale, real valore d'una cosa, distinguendolo da pre- 
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gio, da bontà, da valore di sola opinione. Perciò nel 
bene reale noi discerniamo un ordine di gradi secoado 
la varietà de'pregj o delle perfezioni naturali. 

3. Ha sopra ogni grado comparisce misteriosa ed 
evidente insieme neirum^ino intelletto l'idea di tal 
perfezione eh' è ogni perfezione , senza limite o man- 
camento, e da cui deriva ugni perfezione limitala. Non 
voglio esporre altro che il fatto, senza procedere a di- 
mostrazione; quantunque sia già dimostrazione il fatto 
slesso. Cerlamenle la religiosità del genere umano 
Iraluce anco dalle caligini della bestemmia e daTiloso- 
femi che negano Dio, perchè ciò dimostra che tal 
jiome non sappiamo sconficcarcelo di mente, e quando 
non si pronunzia per aflermarlo e adorarlo, pur non 
sappiamo fare a meno di proferirlo; com* avviene 
d'ogni cosa più cara, che amata e poi disamala, se ne 
parla di continuo. Interrogali alcuni popolani, perchè 
bestemmiassero tanto: per dare p ù forza al discorso^ 
rispondevano bestialmente, accennando ch'essi cer- 
cavano forza dal senlimenio di cosa grandissima. Fra le 
superstizioni pagane, bestemmiatrici della divinila, che 
veniva immaginata quasi finita, moltiplice^o anche in* 
fetta de' nostri vizj, e fra i culti magici e maliardi 
delle più selvagge tribù afTricane, troviamo sostanziai- 
mente la religiosità umma, esclusi gli accidentali fanta- 
smi che provengono da malizia o da rozzezza; e quella 
•consiste in ammettere qualcosa di trascendente, o che 
travalica Tuniverso, cioè l'onnipotenza e l'onniveggenza; 
talché l'idea d* una perfezione senza limiti s'acchiude 
in si stolte immaginazioni, quasi splendore di sole in 
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giorno piovoso. Indi nascono le preghiere d'ogni luogo e 
d'ogni lernpo; buone o caliive, non le giudico qui, per 
buona ragione o per falsa, non è qui luogo a disputarne; 
ma, in sostanza, pregare, nel suo concetto essenziale, vai 
quanto riconoscere da un bene il procedimento d'ogni 
bene. Fatto sia, dunque, che in realtà e universalmente 
la natura umana ci porge T indovinamento d'un Bene 
realisc>imo e fuor d'ogni difetio; il cui segno alla 
scienza morale viene mostralo dall'idea religiosa del 
SantOf che corrisponde al concedo del Sublime nel- 
l'arti del Bello e nell'Estetica, ed al concello delf/n- 
finito nella Dialettica e nelle Matematiche. 

4. Sotto a quel Bene che sé in sé misura ^ diceva 
Dante (Par.^ xix), si digrada il bene naturalo, distinto 
in un quasi scaleo di perfezioni, secondo i generi delle 
cose, le loro specie e l'esser loro particolare. Or mi- 
rando alle distinzioni generali, abhianjo la graduazione 
seguente. Prima o più basso vi ha i beni sensibili, 
cioè il pregio di cose che si riferiscono a' sensi del 
corpo; ma in due modi. L' uno è quando una cosa si 
dice sensibile non in sé, non a sé, ma per partecipa- 
zione, in quanto è termine od obbietto dell'altrui seur 
timenlo, senz'avere poi da sé sentimento alcuno; 
come, per mezzo degli occhi è sensibile agli animali 
la luce, ma poi la luce non vede sé medesima o si 
sente; per gli orecchi é sensibde l'ondulamenlo del- 
l'aria, ma l'aria poi non ode sé, non ha di sé mede- 
sima senso alcuno; e come una superficie solida é sen- 
sibile al latto, ma il tallo le manca. E anzi, gli slessi 
organi del corpo non hanno per termine sé slessi; 
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poiché r occhio non vede sé, né T orecchio si ascolta, 
né il tallo tocca sé, n^a soltanto le mani si toccano 
fra loro e V una vien sentila dall'altra. Invece, dagli 
animali e perciò anche dall' uomo si sente la cosa 
esterna; e questo è altresì un sentire sé in atto di 
sentire , perchè il sentimento è sensibile a chilo prova, 
cioè sensìbile com' un suo proprio modo d' essere; 
tantocliè l'animale del sentimento suo ha piacere o do- 
lore, cioè sentimento di relazione buona o no fra quei 
sentimenti e sé medesimo. Per fermo, tal presenza 
sensibile della natura è maggior bene o pregio che non 
la jbtura insensibile a sé stessa, dacché ivi s' aggiunge 
una perfezione. Inoltre 1* unilà del sentimenlo concen> 
tra in sé l'ordine degli oggettivar] e moltiplici. Come 
^IchMo che li concentra? Perché si ha unico senti- 
mento di cose moltiplici e diverse: così, tutlo il corpo 
nostro sentiamo urnlam:3nte e ad un tempo e con esso 
si sentono insieme le sensazioni particolari della vista 
e del tatto e le altre d' ogni allro senso. 

5. Ma più alto, nella scala dell'essere, sta il bene 
intelligibile. Or qui pure convien distinguere fra ciò 
eh' è solianto intelligibile ad altra cosa, qual termine 
od oggetto dell' intelletto altrui; e ciò, a cui le cose 
sono niteliigibili e eh' é inleiligibile a sé proprio. Uni- 
versalmente, ogni entilà si chiama intelligibile; per- 
ché, oggetto della conoscenza essendo l'entità (onde 
ogni giudizio afferma che una cosa é o ciò ch'ella è, 
ovvero nega ch'ella sia o che sia di tal natura), segue 
che tulio quanto partecipa d'entità o eh' è una cosa, 
può divenir' oggetto d'intelligenza, o partecipare d'in- 
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telligibilità. Ma, per contrario , non ogni cosa è inlelli- 
cibile in sé slessa: non le cose materiati, sfornite an- 
che di senso, perchè nulla è presente in alcun modo a 
queste; non le cose fornite di senso animale soltanto, 
perchè l' oggetto sensibile ha soia relazione col senti- 
mento, cioè porta sensazioni di vista, d' udito, di gu- 
sto, di tatto , d* odorato, e piaceri o dolori , e non già 
ia notizia dell' esser suo. Le relazioni con l' intendi- 
mento diversificano da quelle, trattandosi allora non 
di sentire, ma di conoscere ciò che è la cosa; come 
noi sentiamo i colori, e poi conosciamo ch'essi son 
qualità de' corpi e hanno attinenza con la vista de- 
gli animali, e conosciamo ancora che ciò accade per 
leggi ottiche costanti, e da questa notizia nascono 
molte arti umane, di cui perciò van privi gli animali 
bruti. L'animale piglia indirizzo non consapevole d.igli 
odori e da' sapori al nutrimento; ma l'uomo, dalla 
conoscenza propria e altrui circa le qualità de' corpi, 
opportune al vitto ed alla bevanda. Tale relazione d' in- 
tendimento, adunque, si è intelligibilità intima, per- 
chè r intelletto intende gli oggetti distinti da esso; e 
ancora, è intelligibile a sé medesimo nell' intendere 
oh' esso fa le cose, perchè con gli oggetti pensali ha 
presente il pensiero proprio , donde vengon l'origini 
della coscienza. Fermamente, qui avvi una più alta 
perfezione, o la conoscenza intellettiva. Oltreché nel- 
r unità dell' intendimento si concentra l' ordine di tante 
mai cose, tanto moltiplici, tanto diverse; coni' ora nel 
mio pensiero vo raccogliendo la graduazione de' beni, 
che si scalano per l'entità del mondo e che accennano 
ad un Bene non terminato. 
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6. Ecco adunque il bene reale o V ordinamento delle 
cose nel pregio loro inlrinseco e ne' lar gradi; e a que- 
sta esemplarità si conforma il bene inlelletluale. Ov che 
signifìcliiamo noi per bene intelleUuale o logico? Idea & 
intender l' essere e la natura delle cose, ossia conce- 
pirle neir inielletto. Bene inlellelluale, pertanto, si dice 
il pregio, la perfezione, il valor delle cose inteso, e 
che perciò diviene oggetto dell'amore; poiché il bene 
sia ordine di fìnalità amato, come, noi amiamo la no- 
bile natura umana. Anche il dialettico, cioè il ragiona- 
tore, ha un'idea. Che idea? Del suo argomento. An- 
che l'artista del Beilo ha un'idea. Che idea? Delia 
perfezione ammirata di ciò eh' egli vuole rappresentare» 
Cosi r arte del bene importa i' idea di ciò che si pre- 
gia e s'ama. Ci corre tuttavia un divario; perchè io 
scienziato può ragionare per V idea di cose meramente 
possibili senza esistenza presente, come il Matema- 
tico puro; e l'artista del Bello si vale d'un' idea per 
fare cosa verosimile, non già vera; invece nell'arte 
del bene, ossia per l'onestà, per la giustizia e per la 
felicità, l'idea si riferisce sempre al pregio reale degli 
oggetti che debbono amarsi. Però conosciuta in idea, 
la natura pregevole d'una cosa o la verità, quel pregia 
è bellezza che nell'idea s'ammira, e indi sorge l'amo- 
re. Verità è fondamento, bellezza è mezzo, il bene poi 
è line; onde il Tasso sapientemente diceva: 1' amore 
essere 1' unione deli' amatore e della cosa amata per 
compiacimento di bellezza. Ma quando poi diciamo 
bene ideale, non sogliamo forse contrapporlo al bene 
reale, come dicendo: la virtù l'ho in idea, non già 
ne' fatti? Accade questo nei bene morale, giacché al- 
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lora r idea di ciò che dobbiamo fare, si dislingue 
da'fatti, pome Y esempio dalla sua copia. E anche l'ideale 
lo contrapponiamo al reale in altro più intimo signifi- 
cato, cioè che quantunque l' uno e l'altro necessaria- 
mente si corrispondano fra loro, com' entità intesa e 
intendimento, tuttavia differiscono pe'modi, giacché 
l'ideale ha universalità e generalità, mentre le cose 
reali son sempre individuate; e però, universale si è 
V idea di virtù, ma gli atti virtuosi sono sempre par- 
ticolari. 

7. Talché la natura esemplare ci dimostra che noi 
procediamo naturalmente cosi: prima è la realtà del 
bene, poi è l' idea di questo, e indi sì pregia e s' ama. 
E che facciamo noi, quando si pregia? Kon allro, che 
riconoscere il pregio reale d' una cosa che noi abbia- 
mo intelletlualmente conosciuto. Lo riconosciamo con 
l'amore volontario: e se impedimento d'ignoranza o 
di passione non si frapponesse, ci tornerebbe impos- 
sibile non amare o non riconoscere con la volonfà 
quel che in idea conosciamo pregevole o buono; co- 
m' impossibile riescirebbe ad uomo affamato e che 
avesse dinanzi un unico cibo, né altra cagione lo per- 
suadesse ad astenersi, non prendere quel nutrimento 
e togliersi la fame. Questo chiamare che facciamo il 
bene intellettuale un riconoscimento amoroso del pre- 
gio manifestatoci dagli oggetti, corrisponde proprio 
alla natura nostra. Per esempio, si narra che Tito im- 
peratore dicesse perduto il giorno, nel qual'egli non 
avesse beneficato alcuno. Poteva forse Tito intendere 
si altamente la beneficenza, non conoscendo che altro 

Coìrti. Il Buono nel Vero» — f . 5 
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è beneficare un uomo, e altro è nutrire i muti ani- 
mali? E tal conoscimento della diversità, onde pro- 
veniva mai fuorché dal concetto dell'essere umano, e 
dal differente concetto dell' essere ferino? Egli, adun- 
que, riconosceva con l' amore dell animo la natura 
dell' uomo qual' essa è. 

8. Il nome di giudizio pratico eh' è pratico ricono- 
scimento, e che suppone il conoscimento de* beni reali, 
non solamente lo troviamo perciò nelle tradizioni dei 
filosofi, ma sì nell'uso comune dell' idoma; come di- 
ciamo riconoscenza la gratitudine, sconoscenza. V in- 
gratitudine, riconoscimento la mercede o il premio 
air altrui fatica, riconoscersi o riconoscer sé stesso il 
tornare a vita migliore, o il tornare a coscienza, che 
vale lo stesso. Il riconoscimento poi è stima pratica , 
anche con più alta e più profonda parola, è rispetto; 
sicché il riconoscimento della gratitudine , o della mer- 
cede giusta, del vivere buono, vai come rispetto al- 
l' altrui benefizio, all'opera d' un uomo, e all' intellet- 
tuale anima nostra. S' acchiude un' intima sapienza 
nel trasporto che si fece a' significati morali del voca- 
bolo rispetto. Respectus in latino vale actus respiciendi, 
cmiectus oculorum, sguardo. Sicché fu occhiata del 
corpo; e poi valse occhiata dell'animo; e indi ancora, 
da vedere passò a significare la ragione, per cui siam 
mossi ad operai-e, ratio che in Greco risponde a logos, 
ed in Francese chiamasi égard, e in Italiano rispetto 
e riguardo. Ma principalmente fra noi, come la pa- 
rola rispetto si usa per esprimere attinenza e con- 
fronto (verbigrazia, da noi poco s' opei*a rispetto al 
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moUo che dovremmo) ; e come s' usa per eagioae o 
per molli altri concelti d'attinenze, cosi T usiamo in 
significato di stima, di buona opinione o di riverenza 
(Vedi Dizionario). Però l' intendimento del bene reale, 
ossia il bene intellettuale, facendo palese il valore inti- 
mo degli oggetti , rende possibile l' amore volontario 
o buono che consiste in una stima, in un pregio, in 
un riconoscimento ^/J$cac^, in un rispetto all'ordine 
<]egli oggetti de' fini. Qui consiste Y equazione fra la 
verità e la moralità, cioè fra l'ordine delle cose, l' or- 
dine del conoscimento, e l' ordine della volontà buona. 

• 
9. Nel rispetto volontario all' ordine reale de* be- 
ni, secondando con volere libero il bene intellettuale, 
5ta dunque il bene vero; né altrove pud essere, per- 
chè usciremmo dalia realtà. Cosi l'animale si ciba per 
diletto degli alimenti e per pungolo della fame; l' uo- 
mo ben' ordinato poi, quantunque provi anch'esso 
questi effetti dell'animalità, si ciba principalmente 
per coordinare sé medesimo a' bisogni della vita uma- 
na. Il significato di vituperio e d' ignominia che tutti 
sentiamo nella parola goloso, ghiotto, ghiottone o si- 
mili, onde vien mai se non perchè intendiamo che i 
golosi operano con istinti animali e non razional- 
mente? da che viene altresì l'infamia d'un vivere 
impudico, se non dal contraddire i fini dell'ordinala 
generazione e perciò dell'umana società? General- 
mente, uomo tutto di sensi pare spregevole ad ognuno, 
perchè si lascia condurre al senso cieco , senza inten- 
dere i fini reaU dell'ordine umano. E tal cosa è si 
^era, che ogni atto irrazionale ha in sé, quanto aver 
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può ne' suoi limiti, la potenza d'un disordine uni ver» 
sale, ossia la malignità di togliere ogni bene. Romper 
fede al matrimonio, per sé stesso è un atto singolo, 
una quantità limitata d'atti e che sì ristringe a un» 
(amiglia o a due famiglie; ma, dato che il matrimonio- 
non si rispetti più da nessuno, ecco la famiglia che si 
annienta di necessità e quindi ancora l'ordine intero- 
dei consorzio umano che nella società domestica tiene 
le sue radici. Supponete che l'atto di golosità, singolo 
per sé, diventi abitudine, e la sanità di quell'uomo sit 
corrompe: supponete che un popolo tutto sia goloso^ 
ed ecco guastarsi la sanità d' un popolo intero e ces-^ 
sare ogni operosità d' arti e ogni gentilezza d' animi 
e di costumi. 

10. Però, come non avvi bellezza eh* è oggetto 
intellettuale ammirato, di cui l'artista non possa rea» 
dersi una ragione: per esempio, proporzioni del 
corpo ed espressione del vello, e quindi si capiscono 
le deformità opposte, cioè sproporzioni di qualche* 
parte o stolidezza del volto; così non avvi bene, che 
non abbia una ragione del suo esser bene, onde cL 
mostra il contrario, poiché vero bene si è ordine ri- 
conosciuto, e perciò intellettuale. Domandate a un. 
amico, perch' egli ami fra tutti gli uomini l' amico suo 
singolarmente. Dato eh' egli non abbia di ciò ragione 
alcuna, salvo un attraimento naturale, queir amicizia 
non è vera, e passa qual fumo; peggio poi, dato che 
sia contro ragione, tal benevolenza non buona è du- 
revole sol quanto il piacere o l'apparente utilità; ma, 
viceversa, T amico vero sa dire: io amo quest' uomo». 
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^erch' egli merita V affetto mìo per le nobili qualità 
dell' animo e per le prove disinteressale di fedeltà e 
d'amore. Perchè amiamo noi la patria? Per legame di 
natura e per bene comune. Perchè amiamo la figli uo- 
'lanza? Per debito d'umanità e pel più stretto vincolo 
del sangue. Perchè, amando pure ogni figliuolo suo, 
preferisce uno fra quelli la madre? Se per arbitrio, 
ciò va contro alla natura, è contro ragione o contro 
ti bene intellettuale; se poi con ragione, allora la ma- 
dre vi dirà: questo prediligo^ perch*egli merita più, 
affettuoso e docile sopra ogni altro. Insomma, l' amore 
che si conformi al bene intellettuale, non altro significa 
•che stimare, pregiare, riconoscere in atto, rispettare 
{questa è la parola più degna) il bene reale o secondo 
4a natura delle cose conosciuta: la natura, esemplare 
unico d' ogni arte umana. 

i4. Il bene intellettuale che prend' esempio dal 
reale, riceve perciò, quanl'a noi, l'ultimo compimen- 
to, allorché diventa bene morale. Ancor questo è in- 
tellettuale per le ragioni predette; ma con l'aggiunta 
.4]eir arbitrio interiore; perchè sta nel pratico ricono- 
scimento de' fini, libero non solo da coazione (la quale 
non può mai patirsi dalla volontà internamente, che 
idllora vorrebbe ad un tempo e non vorrebbe), si an- 
4;he da necessità di natura. Dissi, che, avendo innanzi 
alia mente un sol bene conosciuto, l' animo non po- 
trebbe non amarlo, quantunque a ciò non costretto da 
«luna forza esteriore, libero perciò da ogni violenza, 
spontaneamente; pur non libero da interiore necessità, 
tenendo attirato dal bene che gli slésse davanti. La 
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necessità, in tal caso, non è qualcosa A* estrinseco al- 
l'amore, bensì è la nalara medesima dell'amore che 
tende all' oggetto proprio. Ha quando poi bisogni sce- 
gliere fra più beni, e che nessuno ci attiri per sua pre- 
valenza, e che relezione si faccia per coordinarsi col 
volere proprio all'ordine de' fini umani, allora è bene 
morale, ossia riconoscimento volontario e senza neces- 
sità di natura. Non accade qui dimostrare (che va di- 
mostrato altrove) come di fatto sia libera cosi l'umansi 
volontà; ma dee avvertirsi che, posto l'arbìtrio, noa 
gli manca l' esemplare, cioè la natura ordinata delle 
cose, presente agi' intelletti o quasi modello dinanzi agli 
occhi del pittore. Non si può amare per forza , dice il 
proverbio : ciò risguarda la coazione. Ognuno è figliMoiù 
delle sue azioni^ ossia è imputabile de' suoi proprj atti 
soltanto, dice un altro proverbio: ciò risguarda la fran- 
chezza da ogn* intima necessità. Però il bene morale si 
è: libero rispetto alV ordine degli obbietti o de* fini. 

12. Or fra tanti affetti particolari che ci danno im- 
pulso, e però fra tante occasioni di falsi giudizj, rimane 
forse a noi «l'esempio di natura che ci diriga? EccO: 
il quesito, che noi possiamo considerare per le dol- 
trine già esposte, come risoluto. Si reca in opposto la 
diversità degli errori morali e l'atrocità e bruttezza 
de' costumi. Se alla pupilla dell'animo rifulgesse un 
esempio reale del da farsi, or come (si dice) repute- 
rebbero i selvaggi ottima usanza d'uccidere i geni- 
tori decrepiti, e, cibo nefando, seppellirli nel ventre 
de' figliuoli ? Qui sfoggiare d' erudizione citando altri 
orrori tornerebbe facile molto; ma invece io chiederò 
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un esempio alle scienze fisiche. Quando i Peripatelici 
antichi e nel Medio Eto fogglayano a fantasia le leggi 
fisiche^ dicendo, per esempio, che il tuono deriya da 
coEzo di nayote o che per aborrimento del vuoto 
Tacqna vien su per le trombe de' pozzi, scuseremmo 
noi queste fantasie , quasiché allora mancasse agl'intel- 
letti un esemplare? No daytero; l'esemplare l'ave- 
vano essi , cioè i fatti della natura corporea , e questi 
bisognava esaminare, questi sperimentare, questi pro- 
vare e riprovare, secondo il motto deir Accademia che 
perciò prese il nome del Cimento. Non da difetto dun- 
que d' esemplarità originò la Fisica sillogizzaia, bensì 
da giudizi arrischiati, da trovar più facile raffermare 
per analogia, che verificare per esperienza, da sover- 
chio amore dell' altrui autorità, e poi da ostinazione. 
Or cosi possiamo dire quanto agli errori morali» Manca 
forse agli uomini bianchi la testimonianza ne' lin- 
guaggi e negli altri segni essere i negri uguali a loro 
di natura ? forse non apparisce che dar morte a'ge- 
nitori è mal segno d' amore ? Qualunque atto si possa 
mai esaminare, contrario all'essere umano, troya en- 
tro gli uomini r esemplare opposto, e lo fornisce la 
loro natura medesima; da cui provengono due prin- 
cipi tanto, facili e tanto universali, non fare altrui quel 
che a te non vorresti, e altrui fa quello che vorresti a 
te stesso: e se l'uomo li disconosce o li trasgredisce, 
questo non prova ch'essi non vi sieno nell'uomo, a 
quel modo che gli sbagli nel fare di conto non provano 
che non s' abbia Y idea de' numeri e che in virtù loro 
non si possa de' conteggi medesimi ottenere la verifi- 
cazione la riprova. 
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13. La realtà del bene intellettuale e morale ha 
un' inlima sua conformazione o costìluzìone, die lo 
rende inallerabile per sé stesso, qualunque sia Ter- 
rore la passione nostra ; giacché la natura non di- 
pende da noi; come qualunque sia lo sbaglio d' un di* 
segnatore, le buone proporzioni del corpo non cessano 
d' esser quello che pur sono. Qual si dimostra dunque 
air iùtelletto la conformità ìntima del bene? Consiste in 
una correlazione stupenda che non può nascondersi a 
nessuno. Come, diceva un grand' uomo (D. Thoma, 
S. Theol, Pars, i, qu. 5, art. 6, e. e Pars, xii, qu. 99, 
art. 5 , e), il molo d' un corpo qualunque o si riguarda 
nel termine ove quel moto ya, o nel riposo che ivi 
ha il corpo e finalmente nel moto medesimo che al 
termine s'indirizza e al riposo suo; per esempio, una 
freccia, che coglie nel segno e ivi si quieta e vi giunge 
col movimento impressole dal saettatore; cosi appunto 
ì\ bene^ o si rìsguarda nell'oggetto eh' è fine dell'amo- 
re, si risguarda poi nel piacere, ossia appagamento 
che ivi sente il soggetto amatore, o si risguarda final- 
mente negli atti e ne' mezzi che l'amatore adopera, vo- 
lendo giungere all'obbietto ed alla felicità: cammino, 
mèta, riposo. 

ìi. Qual' è mai la parte che prevale in questa es- 
senziale intima natura del bene? Cerlamente l'og- 
getto, perchè in esso sta il termine del moto d'amore. 
Come può egli camminare diritto chi non veda l' og- 
getto a cui volgere i passi? L' oggetto, adunque, si 
è il pregio intrìnseco de' fini, la stima convenienie di 
ciò ch'amiamo, il rispetto all'ordine della natura: 



ESEMPLARITÀ DELLA MATURA NELL* ARTE DEL BENE. 73 

<]aesto è il ìMne in sé stesso e che dicesi oggettivo. 
Amare una creatura umana principalmente per trarne 
<lìletto, come mai si reputa da tutti gli animi onesti 
una indegnità ? Perctiè allora noi ameremmo il pia- 
cere nostro, non la creatura umana che pur noi sap- 
piamo essere umana ^ cioè fornita d'intelletto e con 
proprio suo fine; mentrechè noi faremmo priocipal- 
mente di essa un mezzo a' nostri appetiti^ sconoscendo 
i suoi alti fini. Tendere solo a' piaceri del senso, 
perchè lo reputiamo noi un' indegnità verso noi stes* 
si ? Perchè sconosceremmo la nostra natura che tanto 
più alta de' sensi apparisce all'intelletto, nata per cono- 
scere la verità, per ammirarne la bellezza e per amar- 
la. Tal bene adunque si è l'onesto. Poi nel tendere al- 
l' oggetto e nel conseguirlo, ha dilettazione ordinata 
l'animo nostro, e ivi consiste il bene relativo a noi 
e che dicesi soggettivo, cioè il nostro sentimento piace- 
vole , accompagnato dal giudizio di soddisfazione o di 
contentezza ; come ci diletta il conoscimento del vero 
-e l'ammirazione della sua bellezza e l'amore di tutto 
ciò che meriti amore. Tal bene adunque si è il dilet- 
ierole. 

15. Fra i due termini , cioè fra il bene oggettivo 
€d il soggettivo, passa evidentemente una relazione che 
li stringe fra loro, ed è l'utile, o gli atti e i mezzi che 
adoperiamo a conseguirli. Sogliono i moderni dare al- 
l' utile un signiticato più ristretto e men vero che i mag- 
giori nostri non usavano (D. Thoma, S. TheoL, Pars, xii, 
qu. 8, art. 2, 3); perchè oggi si chiama utile da molti o 
rsolamente il piacevole o ciò che ad esso conduce, men- 
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trechè gli antichi ponevano giustamente futilità in ci(> 
die serve ad un' altra cosa (r onesto è il bene per 
sé stesso); e che adunque può servire cosi all'one* 
sto, come al dilettoso: e, per fermo, cosi va detto 
utile il fuoco che ci riscalda e ci dà il gradevole senti» 
mento del tepore, com'altresi e a più forte ragione,, 
il magistero educativo che ci addestra nella virtù. L'uti- 
lità è via e il vocabolo deriva da ufi, usare, servirsi, 
adoperare, accennando l'uso di mezzi che conferiscono 
ad avere il bene si degli obbietti e si del sentimento; 
talché non ha l'utile il tristo significato ^ che gii asse- 
gnano certi Moralisti odierni, prendendolo come oppo- 
sto al dovere ; anzi, rìsguardatane la significazione più 
genuina, sta in armonia con tutto il bene morale, cioè 
da un lato col pregio degli obbietti amati, e da un altro 
con la felicità del soggetto amatore ; sicché 1' utilità é 
del bene medesimo una parte sostanziale, purché ser- 
biamo l'esemplare costituzione di questo con amorosa 
riverenza. Ecco adunque il bene comprensivo: l'og- 
getto pregevole in sé, la dilettazione dell'animo, e i 
mezzi utili a tal fine; o altrimenti, l'onestà, la con- 
tentezza e l' utilità. 

16. n bene reale pertanto, che consiste nel pregio 
degli obbietti ^diventa, mercé l'idea, bene intellettuale^ 
ond' acquistiamo la notizia della preziosità loro e de' lor 
gradi e n'effettuiamo l'amore o il pratico giudizio 
che, libero altresì da necessità intrinseca, si trasmuta 
in bene morale. Alla libera scelta s' offre adunque mo* 
dello incommutabile il bene stesso ; la cui armonia é 
relazione d'obbielto amato e pregevole in sé, di sog- 
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gelto amatore che Dell'obbietto s'appaga, e d'utilità 
che conduce al riconoscimento ed all'appagamento. Se- 
condare si sublime armonia di natura, vai quanto yì- 
vere naturalmente ordinati e perciò sani e vigorosi 
d'animo; contrariarla, vai quasi corpo abortivo che agli 
ufficj vitali non corrisponde, infermiccio e destinato a 
morte non lontana. Cosi, mettere in cima d'ogni pen- 
siero il bene della patria, e amare poi ciascuno la pri- 
vala prosperità, fece i popoli grandi; ma levare in cima 
d'ogni pensiero il piacer proprio rese ovunque nemici 
di Dio i potenti e le plebi, senz'efficacia le leggi, senza 
fedeltà gli eserciti ; per gare astiose avversi fra loro i 
capitani che han da combattere gli avversarj esterni ,. 
dissidiose l' assemblee , sperperata in ufficiali ingordi 
la pubblica pecunia, contaminate le ragioni del tetto 
domestico, attristata ogni anima dal peso di presenti 
calamità e dal timore di peggio nel!' avvenire. 
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CAPITOLO V. 

Legge di natura. 



SOMMARIO. 

1. Argomento. — 2. Legge naturale. — 3. L'autorità di questa 
impone il rispetto ; donde nascono i diritti, i doveri e le san- 
zioni loro; — 4. e però essa produce tutto l'ordine morale , 

— 6. cioè la bontà interiore, la contentezza o felicita, e la 
giustizia esteriore. — 6. La legge di natura è diritto; né 
l'uomo ba diritti verso di essa; — 7. ma ogni dovere poi è 
correlativo fra gli uomini a un diritto e il contrarlo, — 8. così 
Terso noi stessi, — 9. come verso gli altri; talché si confuta 
la opinione di chi pone i doveri giuridici ne* soli doveri ne- 
gativi; — 40. e di chi nega i diritti alla beneficenza; — 4 1. e 
di chi fa derivare dalla coazione il divario fra' doveri corri- 
spondenti a un diritto e i doveri che non corrispondono a di- 
ritto alcuno; — 491. e di chi confonde l'esteriorità materiale 
de' diritti con la.esteriorità morale; — 43. e di chi p(»ne il 
diritto in una morale potestà d' operare. — 4 4. Anche le san- 
zioni naturali son sempre correlative a' doveri e a'diritti, per- 
chè la sanzione del antimonio viene dall'ordine degli alti; 

— 45. e però la contentezza è sentimento del rispetto all'or- 
dine morale ; donde poi vengono le sanzioni positive. — 
46. Conclusione. 

1. L'ordine reale degli oggetli che fa conoscere a 
noi r ordine de' nostri fini e diventa esempio all'arte 
<lel Bene, per r esemplarità sua nell'intelletto diviene 
altresì legge di natura clie dirige la volontà. Esami- 
niamo dunque che sia il Gius naturale. Ogni cosa gran- 
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dissima sorge da semplici princìpi , a guisa di figura 
che il pittore dipinge in ogni sua varietà entro pocli» 
e principali delineamenti; e se gli astri del cielo a 
la terra sono sferici, e ogni globo si muove per linee 
quasi circolari, quanta poi è la diversità partico- 
lare di que' corpi e di que' moti o, più dappresso, 
la varia configurazione delle cose terrestri I : e cosi, 
la legge di natura, stando semplicemente ncH'inti* 
ma costituzione del bene o nell'attinenza del bene 
oggettivo col bene soggettivo e co' mezzi che vi con- 
ducono, genera poi tutto quanto avvi di grande nel 
vivere umano e di più vario e di più armonioso; 
cioè dovere, diritto e sanzione loro, bontà interna, 
giustizia esterna , premj e pene, vita morale dell' uo- 
mo, vila civile delle nazioni. Da un lato il pregio degli 
oggetti, per esempio la nobiltà umana; il sentimento 
piacevole da un altro lato, per esempio la consolazione 
in beneficare gli uomini; l'utilità che congiunge i due 
termini, quasi angolo dove s'uniscono i due bracci 
del compasso; formano queU' esemplare che commisura 
ogni e qualunque alto umano, come l'edificatore in 
tutti quanti gli edifizj si serve del medesimo stromento. 
Ecco V idea che dovrò determinare in questo capitolo» 

2. Snppiamo ch'il bene morale si è libero ri- 
spetto alt ordine de* fini; e vai quanto dire, all' ordine 
degli oggetti delle cose. Or questa essenza dei bene 
si trasmuta in legge, prendendo forma di precetto che 
si chiama imperativo e che suona cosi: ama o ri- 
spetta l'ordine de' fini. Perciò la legge, come altresì 
l'ordine di finalità, si manifesta chiaramente a noi 
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neir ordine di natura. Cosi, conoscendo che la na- 
tura dell' uomo è socevole, e che la società umana 
non può costituirsi o durare senza famiglia , ecco tal 
natura socevole deli' uomo dar legge o regola o norma 
o precetto agli stabili connubj , air autorità paternale, 
air uguaglianza de' fratelli, alla validità de' testamenti. 
La legge , che noi apprendiamo nel conoscimento della 
natura e eh' è l' esemplarità per ogni atto umano e per 
ogni legge positiva dei civili consorzi, vien chiamata 
perciò Legge naturale. Questo vocabolo si usa in una 
più determinata significazione, che i Romani non gli 
dessero; perchè i Giureconsulti di Roma, seguendo in 
ciò gli Stoici, disser Gius di natura ciò che a tutti gli 
animali la natura insegna, dovecchè noi lo poniamo in 
ciò che la natura insegna per gli officj del vivere or- 
dinato agli animali ragionevoli, che soli per la ragione 
loro conoscon l'ordine degli obbietti o la legge. Però 
anche si chiama Legge razionale. Così , popolarmente 
vien detto un vivere snaturato, contro natura e , al- 
tresì, contro ragione, il vivere de'malvagj; o tornare 
a natura^ a legge di natura o a ragione, la resipiscenza; 
e, anzi, tanto vai ragione, quanto diritto e dovere, 
dicendosi gius e ragione civile o naturale la totalità 
delle leggi d' un popolo e della natura. Chiamasi non 
meno con verità Legge morale, perchè risguarda la 
libera volontà e però gli abiti o costumi dell'uomo 
interni ed esterni. Ha oppongono certi Tradiziona- 
listi, non è forse guastata da pugnanti appetiti la 
natura nostra? Si risponde , che la natura non l'in- 
tendiamo qui nel significato d'appetiti o inclinazioni 
particolari; ma invece per Y ordine intero delfini. 
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manifesto nell' essere nostro e neir attinenze sae con la 
ragione umana, ordine che non poteva corrompersi, 
perchè sostanziale. La quale verità, che. s'afferma qui 
filosoficamente. Tiene confermata da' dogmi del Cri- 
stianesimo. E che cosa è pertanto la Legge naturale? 
Essa è Verdine di natura, manifestato alla volontà dalla 
ragione retta. Che vuol dhre, retta? Naturale, o non 
traviata da una riflessione appassionata e artificiosa. 

3. Il titolo divino che porge a siffatta legge natu* 
r ale del bene un' autorità assoluta , e che da Platone si 
chiamava il sole dell' anima e da Cicerone mente di- 
vina, consentendovi tutta la tradizione progressiva e 
perenne della Filosofia cristiana, lo vedremo; ma in- 
tanto dobbiamo indagare in che consìste l' esemplare 
autorità di essa legge. Parola più adatta non troverei a 
significarne l'autorità, dell'usata nel Convito dall'Ali- 
ghieri, che profondamente chiamò esigenza ciò eh' alle 
potenze dell'animo e della natura si conviene; tanto- 
ché Y esigenza, in significato universale, vai tutto ciò 
€h' ad ogni cosa s' addice per natura sua e che però 
noi dobbiamo riconoscere volontariamente. Cosi, per 
uso del comune linguaggio, esigere un diritto vai cbie- 
4lere alcuna cosa per giustizia. Nel pregio, adunque, 
degli enti si manifesta ciò che a loro compete dal rico- 
noscimento della volontà o dal rispetto. Vi ha dall' una 
parte V esigenza morale del rispetto, evvi per conse- 
guenza dall'altra parte la morale necessità del rispet- 
to; cioè là il diritto e qua il dovere. Perchè diciamo 
noi esigenza morale del rispetto il diritto? Esigenza, 
perch'è ciò che si conviene ali ordine degli oggetti o 
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de' finì, come il rispetto eh' esige da noi l' sritrai pro- 
prietà; morale, perchè relativo a libero amore o rico- 
noscìmenio ; rispetto , i^vchh l'ordine degli oggetti o 
de' fini va riconosciuto. Talché vi corrisponde il do- 
vere, la morale necessità del rispetto stesso; morale- 
necessità, perchè viene imposta inviolabilmente dal 
diritto a' liberi voleri, non da forza esteriore, né da 
intrinseco e necessario moto dell'anima nostra. Or 
quest'esigenza, questo diritto si fonda universalmente 
nell'ordine di natura o nel Gius naturale, che dìcesi 
perciò, Giusj Jus, iubere, comando,. comandare: on- 
d' imperativo assoluto T appellava il Kant, e nella sa- 
pienza degl'idiomi la legge dicesi diritto, come o di- 
ritto naturale o diritto civile, perchè regola e autorità 
de' diritti particolari, tanto de' naturali, quanto de' po- 
sitivi, che la legge o di natura o deìYnmanepotestà esige 
Tengano rispettali. E però all'esigenza del rispetto e 
alla necessità del rispetto segue la sanzione, cioè la 
conseguenza lieta o dolorosa (premio e pena), che 
rende inviolabile il diritto e il dovere. 

4. Vediamo, adunque, gli effetli universali di 
questa legge onoranda. Rammentiamoci che il bene, 
per intima costituzione o correlazione sua, sta nel- 
r amare il pregio degli oggetti, nel piacere o nel sen- 
timento dell'animo che s'appaga di quelli e nell'uti- 
lità de' mezzi per conseguire gli oggetti amati e per 
compiacersene. Ora la legge naturale, quanto all'amore 
riconoscimento pratico degli oggetti, produce l'inte- 
riorità de' diritti (o giustizia interna) e i doveri, e la 
virtù eroica , le quali cose formano la bontà od onestà 
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dell' animo in signìflcalo universale; quanto poi al sen- 
timento piacevole^ accompagnato dal giudizio di con- 
tentezza, produce la sanzione de' diritti e de' doveri e 
degli atti eroici o la felicità vera; e, quanto all'utilità 
de' mezzi esteriori, proJuce singolarmente la esteriore 
giustizia, dove si fonda il consorzio umano intero ed 
ogni società politica particolare. Bontà, felicità e giù* 
stizia, tali sono gli effetti del Gius di natura; e quindi 
esso cagiona tutto /' ordine morale. Dottrina che ri- 
fulge di evidenza maravigliosa; e noi, esaminandola 
più parlilamente, vi ritroveremo la squadra deli* ar- 
chitetto che può usarla in edilizj tanto diversi e per 
tanta diversità di Gni. 

5. La legge naturale cagiona (dissi), quanto al- 
l' amore degli oggetti, V interiorità de' diritti e i doveri 
e la virtù eroica. E di fatto, perchè mai l'uomo ha 
diritti e doveri, e ne mancano invece gii animali bru- 
ti? Perchè la conoscenza de' fini non può appartenere 
fuorché agli animi forniti d'intelletto; e perciò l'uo- 
mo sorti ragione di fine in sé slesso, capace com'egli 
è di proporselo ne' suoi atti: onde s'arguisce, che 
adoperarlo quasi mezzo dell* altrui piacere sta contro 
natura, secondo la quale ogni uomo può e deve di- 
sporre i proprj atti ad un suo fine conosciuto e quindi 
è persona, né deve servire a' fini altrui, come le cose 
non ragionevoli. Questa finalità interiore, dunque, non 
altro è cW niì esigenza di rispetto, perché altri non la 
offenda conia servitù; è un diritto, del quale mancano 
gli animali che non avendo ragion di fine e conosci- 
mento di fine, non si fa torto a loro usandoli per no- 

Conti, fi Buono nel Vero, — I. 6 
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stra sola utìlilà o pe' fìDi umani. Però Cicerone scrisse: 
aver noi per nalura quasi due persone» comune V una 
perchè tulti siamo partecipi di ragione e della sua ec- 
cellenza, onde prevalghìamo a* bruti, e da cui procede 
ogni onestà e decoro^ e ove si cerca la ragione d'ogni 
officio (ex qua ratio invenicndi officii exquirilur); 
l'altra poi che toccò ai singoli [De Offic, i, 30). V'ha 
pertanto nell'uomo, per questo valore intimo di sua 
natura , il diritto cioè l'esigenza del rispetto e, per cor- 
relazione, avvi ancora nell'uomo stesso la necessità 
morale o il dovere di rispettare sì alta natura. Chi 
dentro sé non ama questi doveri , o non rispelta que- 
sti diritti, è malvagio; buono è, invece, onesto è, for- 
nito di bontà interiore chi ama il dover suo e la giu- 
stizia o il riconoscimento de' diritti. La bontà poi si 
sublima in quel bene che vien detto eroico ed anche 
supererogatorio; come il soldato, che non solo per la 
patria sua offerisca prontamente al bisogno la vita, si 
per vigore, d' affetto e per grandezza di propositi af- 
fronta pericoli straordinarj. A ogni modo, e il bene 
doveroso e il supererogatorio si riferiscono al pregio 
degli obbietti e sono regolati dalla legge naturale. Ma 
che cosa produce la legge stessa, quanto al sentimento 
piacevole, accompagnato dal giudizio di contentezza? 
Si premetta che il Gius di natura, essendo una verità 
universale, lascia libero l'uomo nell'elezione de' par- 
ticolari, purché questi corrispondano sempre all'or- 
dine de' fini umani; talché i piaceri singoli, ^a sé 
considerali, hanno in quell'ordine licitezza od one- 
sta, quantunque non doverosi; e solo è doveroso 
cercare l'appagamento dell'anima o la pace, qua- 
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lunqiie sia la scella delle parlicolari soddisfazioni, 
giacché r appagamento dell' anima nostra è armo- 
nia, ordine o perfezione dell'uomo. E in questa 
serenità dell'animo consiste appunto la sanzione della 
bontà interna. Di falto, nell'ordine di natura si con- 
tiene anco r ordine del sentimento che deriva da' nostri 
alti; e però, accade che ogni disordine morale di questi 
apporta turbamento e molestia; e che ogni ordine mo- 
rale, quando pur sia sfavorito da casi esteriori, pro- 
duce dentro di noi la contentezza o pace interna: onde 
Socrate diceva, com' attesta Senofonte ne' Memorabili, 
la legge naturale mostrarsi perciò divina (ossia venire 
da sapienza eterna), sempre avendo in^sè stessa la 
propria sanzione. Finalmente, quanto all'utilità dei 
mezzi esteriori, la Legge di natura produce la giusti- 
zia esterna: che da un lato consiste nel diritto d'eser- 
citare con atti esteriori qualunque nostro dovere, qua- 
lunque diritto interiore, qualunque bontà eroica, e di 
cercare ogni piacere lecito e d'ottenere la felicità; e 
consiste da un altro lato nel dovere di non violare mai 
l'esercizio di questa estrinseca manifestazione del di- 
ritto altrui, perchè offenderemmo il rispetto della natura 
umana. 

6. Si chiariscano dunque, con evidente brevità, 
queste naturali e inseparabili correlazioni del dovere, del 
diritto e della sanzione. Si è disputalo da' filosotì mo- 
rali e dagli scrittori del dirillo naturale, se preceda il 
dovere o il dirillo; ma la disputa ha più d'apparenza, 
che di sostanza, come spesso accade; apparenza che si 
dilegua, se prendiamo a definir bene i termini della 
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cosa. Per diritto s'intende forse da noi la legge natu- 
rale r ordine degli oggetti, die impongono rispetto? 
Allora, considerala la legge nel suo titolo eterno, o i>el- 
r autorità sua fontalmente divina e assolula (di che 
altrove dirò), per fermo ella è un Gius non solamente 
obbiettivo, sì anche assoluto, e cbeha diritti senza do- 
veri; meiitrechè l'uomo, relativamente ad essa, soltanto 
ha doveri senza diritti. E come dire il contrario? Tutto 
quanto avvi di pregio nella natura umana e che perciò 
esige rispetto, procede da quella Cagione o si crea da 
quel diritto eterno; talché assurdamente si direbbe che 
il diritto umano, com' effetto, fosse un diritto verso la 
cagione sua; o che il diritto assoluto, come cagione 
d' ogni diritto umano, fosse dovere verso l'effetto. L'as- 
surdità di queste proposizioni non chiede altri commenti. 

7. Ma invece, quanto agli uomini, ogni dovere ha 
per correteti vo un diritto, e ogni diritto un dovere. 
Ogni dovere infatti , essendo necessità morale di ri- 
spetto, presuppone l'esigenza del rispetto stesso, e la 
esigenza è diritto; come l'angolo di riflessione im- 
porta 1* angolo d' incidenza. Tal dottrina non venne an- 
cora universalmente accettala, perchè alle obbiezioni, 
giuste se risguarJiamo il quesito non pienamente, va 
risposto invece col mostrare i termini del quesito nella 
lor pienezza. Difatto, s'ebbe paura di concedere a' di- 
ritti un'esigenza orgogliosa ed esorbitante, massime 
rispetto a* doveri di beneficenza o di carità ; bensì, 
l' esorbitanza non si toglie negando l'innegabile, ma 
procurando di stabilire meglio i confini del diritto e 
del dovere, come vedremo nelle parti speciali di que- 
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Sto trattato. Che ad ogni diritto , com' esigenza di ri- 
spetto, cioè da riconoscersi praticamente, stia di fronte 
l'obbligo di rispettarlo, vanno in ciò unanimi i Mora- 
listi; ma, viceversa, taluni non credono che ad ogni 
dovere, come a quelli verso di noi medesimi, corri- 
sponda un diritto: menlrechd, di grazia, se avvi ne- 
cessità morale ai rispetto, cioè un dovere, bisogna 
pur vi sia un'esigenza, un titolo di amore doveroso, 
un diritto insomma. Questa corrispondenza universale 
non può desiderarsi più chiara, guardando la correla- 
zione de' termini; ma vediamolo determinatamente. 

8. 1 corpi senz'anima e gli animati bruti, che 
mancano di persona e son cosa , non posseggono di- 
ritti ; resta perciò che, nell' ordine degli oggetti finiti, le 
nostre obbligazioni si ristringano a noi ed agli altri 
uomini. Or che doveri abbiamo noi verso noi stessi? 
Determinare ciò è materia d'altro luogo; ma intanto 
si può aflcrniare, che i doveri tutti dell'uomo inverso 
di sé stesso si riducono al seguente universalissimo: 
rispettare la propria dignità umana, cioè riverire la 
natura d'uomo in noi, o riconoscere la propria per- 
sonalità. E perchè mai rispettarla? Perchè avvi nella 
natura nostra d' uomo l' esigenza morale del rispetto. 
E eh' è mai tal' esigenza, fuorché il diritto? L'obbie- 
zione che r uomo non può avere diritti verso sé stes- 
so, muove da un'idea giusta, ma non bene applicata. 
L'idea giusta è, che il diritto e il dovere, essendo 
correlazione di termini opposti, non possono avere il 
medesimo soggetto, come il diritto d'una proprietà' è 
in un cittadino , il dovere di respettarla è negli altri 



* 
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cittadini. Ma questa idea s'applica male, perchè T uo- 
mo, entro di sé, in virtù della coscienza o del ri- 
pensamento, è insieme soggetto ed oggetto, altrimenti 
non avrebbe nemmen doveri con sé stesso. Come 
natura umana, riconosciuta da lui nella sua coscienza^ 
è oggetto; come volontà; che può amare ©disamare i 
fini ordinali di questa sua nobile natura, è soggetto: 
là, neir oggetto è il diritto che impone il debito mo- 
rale; qua, nel soggetto che riverisce la sua natura, è il 
dovere. Però, comunemente si dice, rispettare od ono- 
rare sé slessi ; e in ciò risplende la dignità della vita, 
e chi operi male contraddice alla natura sua, benché 
secondi un appetito. 

9. Quanto alle relazioni che ciascun' uomo ha con 
gli altri uomini, chi tien dietro a'perfezionamenti della 
scienza morale e giuridica s'accorge dell' affaticarsi 
egregio di molti valentuomini a determinare il divario 
tra diritto e dovere. La scuola del Puffendorf e del 
Grozio procurò di definire tal divario, distinguendo 
i doveri negativi: non fare agli altri ciò che non 
vorresti fallo a te; da' doveri positivi: fa' altrui ciò 
che a te vorresti fatto; e stabili che a' negativi cor- 
risponde un diritto, come non uccidere, perché ci ap- 
partiene il diritto alla vita, e li chiamò doveri giuri- 
dici; ma i positivi (aggiunse) non corrispondono a un 
diritto, come fa' elemosina, perchè il diritto deir ele- 
mosina non appartiene al povero, e li chiamò doveri 
etici. Or se v'abbia tal diritto, si vedrà poi; ma in- 
tanto è chiaro che i doveri giuridici non debbono chia- 
marsi solamente negativi, giacché (per esempio) il do- 
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vere ne' padri dì nutricare i figliaoli sia positivo, 
eppur giuridico, stando non solamente in astenersi da 
fare ingiuria, sì nel fare tal benefizio alla figliuolanza. 
Né suffraga opporre che, non facendo, si fa danno, e 
quindi si converte nel precetto : non fare agli altri, ec. 
perchè in tal significato tutti i doveri positivi si ri- 
durrebbero a negativi ; per esempio, il fc^ elemosina 
si può esprimer cosi: non fare danno altrui, negando 
elemosina, cioè non fare agli altri ciò che a le non 
vorresti si facesse. 

10. Ma non deve credersi che uomini tanto valo- 
rosi non movessero in queste opinioni loro da una 
qualche verilà, traendone conseguenze troppo estese. 
È verissimo che i doveri positivi o di beneficenza man- 
cano di perfetta delerminazione : cosi abbiam debito 
di far' elemosina, ma ne' confini del bisogno altrui e 
della possibilità nostra; e or vedesi quanto a definire 
preciso i limiti del bisogno e della possibilità sia difficile 
cosa ; e quindi al benefizio riman larghezza libera di più 
di meno, né il bisognoso può afi'ermare determinata- 
mente che ha un diritto verso di te, ora ed a tanto; 
né quindi sperimentare nel foro esterno (cioè legal- 
mente) la sua esigenza. E nondimeno chi potrà impu- 
gnare un diritto indeterminato, cioè l'esigenza morale 
al rispetto della natura umana, che non deve oltrag- 
giarsi con la durezza di non recarle aiuto potendo; e 
segno di ciò è, che nessuno può vietare air indigente 
non colpevole il diritto di domandare soccorso. Come 
i Giureconsulti Romani distinguevano sapientemente 
diritti perfetti e non perfetti, distinguiamo noi cosi 
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diritto determinato e non determinato; giacché tal dì- 
ritto è perfetto sempre io sé, ma indetermiaato nella 
materia. 

li. Perciò, badando solamente alla determina- 
zione che ogni diritto ha in sé slesso, senz'avvertire 
l'indeterminazione quanto alla sua materia, certi Mo- 
ralisti e Giureconsulti di gran fama (e n' erano degni) 
presero la coazione o costringimento esteriore a crite- 
rio per distinguere i doveri che corrispondono a' di- 
ritti, da' doveri puramente morali o che non hanno un 
diritto corrispondente; dicendo, che non può conce- 
pirsi diritto alcuno, se non possiamo costringere altrui 
a osservarlo e a risarcire i danni della violazione, 
a scontarne la pena. Ma poiché il costringimento 
non può considerarsi causa efficiente del diritto, e 
n'é piuttosto la conseguenza, s'arguisce ancora es- 
sere assurdo negar la causa ogni volta che, per va- 
rietà di materia ov'essa operi, non produca ogni suo 
effetto contingente. Necessario effetto dei diritti è pro- 
durre dentro di noi e in altrui la necessità morale del 
rispetto; ma potersi o no costringere altri, ciò dipende 
dalla materia varia de' diritti ed é contingente o non 
necessario, e può fallire. Spesso non si dà coazione 
(per esempio) a difesa de'diriiti matrimoniali, quantun- 
que moralmente determinati, appunto perché la mate- 
ria non può sempre determinarsi legalmente, o si 
farebbe peggio. E così non si dà coazione a' diritti di 
beneficenza, perchè non determinabili caso per caso, 
né la legge può stabilirne i confini ; e sappiamo quaftlo 
la tassa de' poveri nocesse all' Inghilterra. 
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12. Sempre pel giusto desiderio di porre un di- 
yario fra' dirilti e i doveri^ affinchè lo Sialo non usar* 
passe le ragioni della coscienza, dissero altri; al diritto 
appartenere l'esteriorità, e al dovere T inleriorità. In 
die significalo ? In questo, che il dovere, sol come do- 
vere, si compisce dall'uomo che ha il dovere, senz'al- 
trui opera; ma il dirilto esige dagli altri uomini l'at- 
tuale riconoscimento suo, cioè eh' essi non gli rechino 
ingiuria. Tale signìricato è vero; ma l'applicazione va 
tropp' oltre, perchè l' esteriorità può essere più mo- 
rale che materiale; anzi la materiale si genera dalla 
morale. Certo, l'esteriorità è atluale relazione fra il 
diritto d' un uomo e il dovere negli altri uomini di 
rispettarlo; ma tale rispetto si compisce o si trasgre* 
disco massimamente nell'interno degli animi; perchè 
non s'offende già soltanto né principalmente con atti 
materiali esteriori , si con l'interiore odio e co'giu- 
dizj temerarj e, dunque, col pensiero non retto e col 
non retto amore ; da cui emanano in progresso gli 
atti esterni, la calunnia, lo scandalo, e ogni delitto. 

13. Finalmente per la difficoltà di comprendere 
con la riflessione l' universalilà del diritto, eh' è sem- 
pre correlativo al dovere, o per l'ottimo inlento di 
non esagerare i diritti di beneficenza, taluno, come 
r illustre Rosmini, disse che il diritto è potestà rf ope- 
rare, conforme a moralità. Or come, anche i doveri 
e segnatamente i positivi, non sono anch'essi una pote- 
stà morale, consistendo nel far bene altrui, potendo e 
sapendo? Tal definizione non s' appropria dunque sol- 
tanto a' diritti, si abbraccia non meno i doveri. Né gio- 
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verebbe dire, che'il vocabolo potestà d'operare, in- 
dica die si può liberamenle o esercitare i dirìltì onon 
esercitarli, mentrechè il dovere non può non adem- 
piersi; non gioverebbe, dico, giacché l'esercizio di 
ceni diriUi è necessario , è doveroso anch! esso, come 
fra' diritti non alienabili la ricerca del vero, la scelta 
del proprio slato, e via discorrendo. Inoltre vi ha un 
diritto che non consìste in una potestà d'atti, ma n'è 
il fondamento, cioè l'esistenza o la vita; e quindi 
l'omicidio è un delitto, e anche rjnfanticidio nelle vi- 
scere materne. Poi, ogni diritto è in alto internamente, 
quand'anche non si palesi con opera esterna: per esem- 
pio, ne' bambini si riconoscono i diritti d'ogni manie- 
ra, non già perchè il diritto sia in loro potenzialmente 
(com' affermano alcuni), ma perchè il bambino ha la 
natura umana in atto, e quindi possiede in atto i suoi 
pregj resìgenza naturale del rispetto , benché il fan- 
ciullo non n' abbia esplicita consapevolezza. Talché si 
conclude sola J universale la defìnìzione del diritto 
com' esigenza morale del rispetto, e sola universale poi 
la definizione del dovere o necessità morale del rispet- 
to; e chQ l'esigenza e la necessità morale si coordinano 
inseparabilmente fra loro, né può slare diritto senza 
dovere o né dovere senza diritto. 

14. E correlativa é la sanzione loro. Dissi altra 
volta, che a trasformare in cosa buona o in bene vero 
il sentimento piacevole, si spirituale, si corporeo, bi- 
sogna un giudizio dell' animo che se ne alTermi soddi- 
sfatto; ed ecco il perché i dolori pur' anco, se viril- 
mente sopportati ad allo fine rivolli , non tolgano la 
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pace interna; e il Crislinnesimo e la Filosofia cri- 
stiana e l'osservazione de' fatti confermano e compi- 
scono quel che di vero in tal parie s' insegnava dagli 
stoici antichi. Ma, pongasi mente; i piaceri, un per 
uno considerati, non abbracciano la capacità dell' ani- 
mo ; cosi, può mangiarsi un cibo dilettoso, ma V ani- 
mo tenere rivolto ad altri pensieri, e in quel tempo 
medesimo si può avere piacevoli fantasìe, e sentir de- 
siderio di beni non posseduti. Finché que' piaceri son 
fra loro disgiunti, l'animo non si raccoglie neir unità 
sua tutto ad essi. Quando mai accade ciò ? Quando nel 
ritornare la mente su' molteplici e varj sentimenti e 
sulle lor cagioni, s' accorge di star bene in loro e II 
comprende nella sua coscienza con un sentimento unico 
e sereno d'appagamento e d'armonia, o di pace, af- 
fermando entro di sé: ho contentezza. Cosi ancora, 
un popolo può avere gran copia di beni , eppure non 
esserne pago; e pago è non quando giaccia inoperoso, 
uè quando gli manchi desiderio di miglioramenti, si 
giudichi buono il suo vivere civile, raccogliendo nel 
suo pensiero le cagioni di sua prosperila e sentasi 
soddisfallo. E che voglio io dire? Questo, che feli- 
cità, dunque, sebbene imperfetta, sebbene unita spesso 
a strazj d'animo e di corpo, pure, quanto mai può 
esservi, ella è in ciascuno di noi e nel popolo, allor- 
ché, pochi piaceri o molti che abbiamo, privatamente 
opubblicamenle, affermiamo entro noi stessi d'esserne 
contenti. Tal contentezza o felicilà è perfezione di gio- 
condità di piacere: perfezione, giacché non consiste 
in godimenti particolari, ma in una comprensione del- 
l' animo; comprensione, perché l'uomo afferma d'es- 
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ser contento neir intima unità sua. Infatti, se diciamo: 
tal snpore dì cibo e di bevanda è grato, tal tepore di 
stufa è piacevole, tal pensiero e tale immaginazione 
son dilettose, ciò esprime singoli diletti; ma se di- 
ciamo io son contento, queir «o esprime tulto l'uomo, 
anzichè^r una o V altra dilettazione. Questo sentimento 
dell'anima che comprende sé in un giudizio d'appa- 
gamento, come può egli conseguirsi? Comprensione 
vai quanto ridurre la moltiplicità de' pensieri e de* sen- 
timenti nell' «/uVà d' un sentimento e d'un giudizio, 
ed è la felicità. Per fermo, ciò non potrebbe mai elTet- 
tuarsi,se disordinate ne' loro atti o inoperose le fa- 
colià dell' uomo, disordinate quanto a sé stesso e quanto 
agli altri uomini, perchè il disordine separa, disgrega, 
disgiunge, anziché unire. 

15, Ma r ordine poi da qual principio sì origina 
esso dentro l'uomo e nel consorzio civile? Certo, dal 
rispetto alla Legge morale, che indirizza l'animo no- 
stro all'ordine de' lini; e quindi, nel compimento dei 
doveri, nel retto esercizio de' diritti proprj, nell'os- 
servanza de'diriili altrui, nella licilezza del godimento, 
l'animo ha consapevolezza dell' ordin suo: e lale^ con- 
sapevolezza, perché comprensiva, è felicità; e stato 
contrario, pur fra'dileili, é infelicjlà. Sicché, davvero, 
felicità é sentimento delV ordine o del rispetto; infeli- 
cità é sentimento del disordine o del dispregio. Quale ri- 
spello? All'ordine morale. Qual dispregio? Dell' ordine 
morale. Però ivi sta la sanzione del Gius di natura, 
che premia l'ordme interno, avvalorando l'uomo ne'do- 
lori e appagandolo ne' diletti; mentre castiga l'inope- 



LEGGE DI NATURA. 93 

rosila col tedio, e V intemperanze degli appetiti sen- 
suali e dell'orgoglio con afTannosa insaziabilità. La 
legge naturale perciò, che fa derivare dall' ordine de- 
gli alti morali l'ordine del sentimento, implica ogni 
maniera necessaria di sanzioni positive, affinchè il di- 
ritto e il dovere non patiscano ingiuria; e indi la coa- 
zione costringimento esteriore, indi appunto la di- 
fesa privala e pubblica, e indi premj e pene come 
conseguenza lieta dolorosa, imputabile all'uomo che, 
ponendo la causa, cioè l'ordine o il disordine degli 
alti, pone anco gli effetti, cioè l'ordine o il disordine 
de' sentimenli suoi, o il compiacimento e il dolore me- 
ritati e necessarj. Ma basti averlo accennato, che defi- 
nire i limiti delle sanzioni positive va serbato a quando 
si tratterà particolarmente quesla materia. 

16. Si conclude, che l'ordine delle cose naturali 
ode' fini umani è legge di naiura, e che questa im- 
pone rispello; talché, come necessilà morale di rispetto 
è ogni dovere, così esigenza morale di rispello è ogni 
diritto, e cunlenlezza di rispetto è la sanzione o feli- 
cità; perchè la legge stessa è regola, dii^ìllura, diritto 
che, risplendendo nella verità degli oggelli, produce la 
bontà interna de' doveri, de' diritti e della virtù eroica 
supererogaloria; risplendendo nel sentimento, ca- 
giona la licilezza de' piaceri e Tordin loro, eh' è feli- 
cità e sanzione non manchevole; risplendendo ne' mezzi 
esterni a conseguire quanl'è buono e lecito, ne de- 
riva la giustizia esteriore o la relazione giuridica de- 
gli umani consorzj. E come agli occhi del giovane, 
ch'entro sé rifulge di sanità e di letizia, par che il 
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buio Stesso invernale si faccia lieto e luminoso, per- 
ch'esso lo irradia dall' animo proprio, così le miserie 
della vita rifulgono di serenila nel raggio d' una co- 
scienza dignitosa e netta; e come all'età cadente noa 
brillano giulivi neppure i soli di primavera, perchè 
gli adombra il cuore mesto, cosi nel disordine d'intc- 
riori turbolenze s' intenebra ogni conforto. 
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Osservazione interiore della natura umana. 



SOMMABIO. 

I. Argomento. Nozione della coscienza moraìe. ~ % Necessità 
dell' osservazione in ogni arie, anco popolare. — 3. Osserva- 
zioni del popolo intorno al bene noorale. — 4. La coscienza 
è sempre ingannata e ingannatrice? — 5. Oggetto esemplare 
dell* osservazione interna; — 6. falli osservati; — 7. giu- 
dizio della ragione, — 8. e com' esso consista in una sublime 
indipendenza dagli appetiti. — 9. Dottrine che intenebrano, 
anziché illuminare la coscienza. -— 40. La moralità pubblica 
vuole il raccoglimento degli animi entro di ^è, ^ 44. L'os- 
servazione interiore abbisogna pure per le istituzioni politi- 
che ; — 42. per la le<:islazione rivile; — 43. per la pe- 
nale; — 44. per la pratica della Giurisprudenza penale; ~ 
45. e per l'economia sociale, — 46. ch'ò sempre unita con 
la moralità ; e conclusione. 

1. Veduto come la natara umana, insignita della 
ragion di fìne in sé stessa o di personalità, e contem- 
plala neir ordine de' suoi oggetti o de' Ani che devono 
amarsi (ordine di tini amalo è il bene) , ci porga l' esem- 
plare per l'arie buona che osserva la natura e» osser- 
yando, la imita e, imitando, inventa i perfezionamenti 
dcH'ordin morale, passerò ad esaminare più partico- 
larmente che cosa sia nell'arte, a fin di bene, l'accu- 
rata osservazione della natura stessa, l'imitazione di 
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questa e V inventiva perfezionatrice. Prima parlerò 
della osservazione, perchè rton si può imitare le leggi 
naturali, che non siano preconosciute; né senza tale 
conoscenza e imìtamenlo può progredire arte alcuna. 
Or io dico che dentro noi succede qualcosa di molto 
simile a' tribunali; perchè in questi v' è il fatto da giu- 
dicarsi, v' è la legge, a cui paragonare il fatto, v* è il 
giudice che, paragonato alla legge il fatto medesimo^ 
ne dà giudizio: similmente, dentro noi sta presente 
il fatto che venne operato da noi, o che ci proponiamo 
d'operare, o che stiam' operando; evvi la natura uma^ 
na, che nell'ordine razionale de' suoi fini ci mostra 
la legge; poi v' ha il giudice, o la ragione che osserva 
la natura nostra e gli alti della volontà e, confron- 
tando, li giudica buoni o no, giusti o no, diretti alla 
felicità o contrarj. E il tribunale, dove s'accoglie tutto 
ciò, sogliam dirlo coscienza morale, eh' è il giudìzio 
suir ordine morale delle nostre azioni; tantoché vi 
s' acchiude la consapevolezza dell'azioni nostre, il 
ripensamento della legge o de* nostri fini naturali, e 
il giudizio che indi rechiamo. 

2. La ragione pertanto è il giudice, ma eli' è perciò 
anche osservatrice de'falli che devono giudicarsi, os- 
servatrice della natura, secondo cui è da giudicarli. E 
badisi esser ciò si vero, che quest'abito considerativo 
abbisogna non solo per ogni arte scientificamente acqui- 
sita, ma per ogni arie popolare altresì; e non solo per 
l'arie del Bene, ma per l'arti tutte. Il perfezionamento 
della Fisica e l' applicazione delle Matematiche al moto 
de' corpi recarono arti e industrie dotte, che oggi fanno 
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il progresso e la gloria de' nostri tempi; ma bisognò 
che i Fhìcì^ prima di passare a queste applicazioni 
tanto feconde, osservassero i falli della natura corpo- 
rea e le sue leggi; sicché molli strumenti che vengono 
adoperati dal Naturalista, servono a lui per invigorire 
K sensi all' osservazione, come il telescopio e il micro- 
scopio, come il termometro e il barometro, e come il 
cornetto d'ascoltazione. Indi procedevano scoperte utili, 
all'arte nautica per esempio, od all'agricoltura. E 
tuttavia il popolo aveva già osservato le costellazioni e 
la varietà de' tempi per correre i mari e per coltivare 
i campi. Ond' avvenne, che alle costellazjoni stesse si 
dessero nomi popolari, e che questi si prendessero 
da' mestieri, dagli affetti, dalle credenze del popolo; 
come, l'Orsa Maggiore si chiama il gran carro; Boote, 
il bifolco; nel cinto d'Orione si vide il rastrello, e i se- 
gatori, Oì tre rCy oì tre mercanti f ed anche il bastone 
di Giacobbe; il Cigno è divenuto Croce; Pegaso, gran 
croce; il Gruppo delle Pleiadi, chioccia; la Via Lattea, 
via della Madonna ed anche di San Giacomo; e altri e 
altri (Prefazione del Parazzi al Viaggio nella Luna del 
LiTTROw, Milano 1872). Cosi, nella Raccolta di pro- 
terbi toscani :, fatta dal Giusti, troviamo non pochi 
proverbj che risguardano V Agricoltura, V Economia 
rurale, mestieri e prò fessioni diverse , la Meteorologia, 
le stagioni e i tempi deir anno; e chiunque ha pratica 
di campagnuoli, sente que' proverbj medesimi, via 
via, e molli più, i quali derivarono da lunga espe- 
rienza , e perciò da un' abitudine osservaliva ; né 
le stupende Georgiche di Virgilio, e la bella Coltiva- 
zione dell'Alamanni, o VApi del Rucellai e, più là, i 

Conti. // Buono nel Vero, •» I. 7 
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libri De re rmtiea di Catone il Vecchio e, in generale , 
ogni trattato di tal materia, prendono d'altronde i primi 
fi)Qdamenti loro che dall'osservazioni e da' dettami 
dell'agricoltore. 

3. Succede lo stesso nell'arie del Bene, o di ciò 
eh' è buono e giusto e piacevole; che anzi la massima 
parte de' proverbj e de' modi proverbiali risguarda 
(fatto da considerarsi) quest'argomento, e in poche 
parole vi si contengono molte verità, le quali presup- 
pongono riflessione arguta e profonda, ricche com'elle 
sono d'esperienza. Noi sentiamo dire^ per esempio: 
al vero corrisponde ogni cosa; cioè, nel vero eh' è 
ordine, armonizzano pensieri, parole^ fatti. Poi, chi 
Sbugiardo, è ladro; cioè l'abito a contraddire la ve- 
rità i«n parole, conduce a contraddirla ne' fatti, o n'è 
anche l'effetto. Ecco due verità universali, che ri- 
sguardan l'ordine morale in sé stesso. Quanto- alla 
giustizia verso gli altri, si dice : chi vuole che il suo 
conto gli torni, faccia prima quello del compagno; 
cioè non può esservi utililà particolare senz'utilità 
comune, e se ognuno tiri l'acqua al suo mulino, 
tutti rimangono senz'acqua che, dispersa, non macina 
più. E dall'abito interiore dell'onestà vien la giustìzia 
esteriore; ond' abbiamo i proverbj : chi mal fa, mal 
pensa; e poi, bisogna parlare col cuore in mano (pre- 
cetto fondamentale anco all'arte del dire); e poi que- 
st'altra sentenza più stupenda : chi sta bene con sé, sta 
bene con tutti; dove il con se significa mirabilmente 
la consapevolezza dell'ordine interno, che renda l'uomo 
concorde con sé stesso e indi lo fa concorde con gli 
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^liri uomioi. Vegliamo noi sentire le sanzioni della 
legge naturale? Abbiamo su ciò molti dellami, ma 
sceglierò questi : La povertà castiga il ghiotto ; la pe- 
nitenza tien dietro al peccato; e più altamente, la co- 
scienza è come il solletico; quel solietioo cioè, eh' è si 
fino e che pure, si voglia o no, agita convulsamente 
ie membra. 

4. Vi ha, dunque, una comune osservazione in- 
leriore della natura umana e che ad ogni uomo buono 
è necessaria. Qualche positivista opina bensì che la 
coscienza noa deve chiamarsi tribunale o fóro Interno, 
ma un accozzo di fenomeni , senza relazione con gli 
oggetti, un'ingannevole apparenza; e, per provar ciò, 
dicono anche talora cose fini e vere, ma non confa- 
^enti al proposilo loro. Essi parlano di tutle le preoc- 
cupazioni che comunemente si dicono pregiudizi, os- 
sia giudizi anticipati; e gli anticipa o un'accidentale o 
un'abituale disposizione dell'animo che non lascia giudi- 
care altrimenti, e chi giudica secondo essi, crede giu- 
dicare secondo verità. Parlano d'una coscienza che 
viene formandosi per mollitudine di falli , non dipen- 
denti da volontà dell'individuo umano, e che risul- 
tano da particolare indole di ciascuno, dalla compagnia 
degli uomini, dalla educazione ricevuta, dallo stato 
di civiltà, da una quasi eredità che si ricéve nella ge- 
nerazione nostra, e che si compone di sentimenti e di 
giudizi anticipatamente avvolti nel nostro pensiero per 
la discendenza da' genitori non solo, ma si dagli avi e 
<)a' bisavi , e da' più lontani nostri parenlr, e dove 
^nche han parte non poca gl'influssi del clima e degli 
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alimenti e d'ogni altra causa esteriore. Or che in tutt» 
quesla dottrina ci sia del vero, chi potrà dubilarne?^ 
InJi appunto la parola comunissima dì preoccupazione» 
quasi di cosa che occupi l'affetto, prima che giudi^ 
chiamo con esame diritto ; cosa che rende appassio- 
nato il nostro giudicare di noi stessi e degli altri: 
e però ab antico la coscienza vera si distinse dall'erro- 
nea, e dal dubbio. Ma può egli esservi (domando) una 
coscienza verajossia una verace osservazione della 
natura interna e de' fatti, e perciò un giudizio retto t^ 
Qui giace la questione; a cui noterò intanto che i con* 
iradiltorj stessi devon rispondere affermativamente,, 
giacché non si saprebbe con tanta finezza indagare le 
cagioni d' inganno per la coscienza nostra, se costora 
non avessero in mente lo stato contrario, cioè una- 
coscienza non ingannata. 

5. Può essa la ragione, o il giudice interno, aver 
chiaro dinanzi'a sé V oggetto da osservarsi eh' è la na« 
tura dell'uomo e de' suoi fini, e, nell'ordine di na- 
tura, la legge naturale? Un fatto segnalatissimo i con- 
tradiltorj non lo avvertono, pur facilissimo a notarsi» 
che appartiene del pari alla Filosofia ed al senso comu- 
ne. Poniamoci mente: quando le verità morali vengono- 
allegate in forma universale, gli uomini le consen- 
tono; quando ^^^invece le] guardiamo ne' fatti partico- 
lari , allora gli appassionati o mal' educati o non retti 
le negano talvolta pensatamente, ma il più delle volte 
non ci drizzano il pensiero. Tal fatto è, lo ripeto, impor- 
tantissimo ad avvertirsi, perchè dimostra senz'ombra 
di dubbio, che noi siamo capaci di regole universali^ 
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-«senli perciò da particolari disposizioni e altcrazio- 
oi , e che noi spesso abbiamo consapevolezza del- 
l' alterarle con malizia; sicché, dunque, non tutto è 
-apparenza vana entro di noi, ma ci apparisce davvero 
r ordine costante della natura e de' suoi obbietti. Per 
tesempio, si domandi universalmente: può egli un 
^uomo uccìdere un altro uomo, salvochè per difesa 
privata e pubblica? Chiunque, non imbestialito, ri- 
^^ponde che no. Ma quando poi veniamo alla questione 
j>articolare del duello, che certo non provvede a nes- 
csuna difesa o dell' onore o d'allro diritto, ma solo di- 
pende per F esito suo da cause non razionali, allora 
ialuni o non ammettono più la detta verità, o l'am- 
mettono con restrizione, o anche ridono di chi con 
<]uella vuol destare in loro un rimorso, ch'essi chia- 
meranno scrupolo ed ascetismo. Si domandi poi gene- 
ralmente: può egli adoperarsi qualunque senso e or- 
gano del corpo fuor dell* ordine connaturale alla vita 
privala e consociata? Ognuno, che non si vanti un 
animale, risponderà no. Ma se poi si scende a' fatti 
particolari, quante mai scuse a piaceri tanto vili^ 
spesso si crudeli pei loro effetti, onde le generazioni 
vengon corrotte, o molti son gettati nel mondo senz'una 
famiglia, e molti trascioano vita malaticcia, sonnacchiosa 
•e breve. Potrei moltiplicare gli esempj. Ma e che signi- 
ficano i due recati qui sopra? Manifestamente, che tutti 
<volendo) riconosciamo la comune inviolabilità dell'es- 
sere umano, e riconosciamo l'inviolabilità de'suoi fini. 
Dunque la natura può essere osservata e riconosciuta^ 

6. Oltre l'obbietlo eh' è ordine di natura o legge. 
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può essa la ragione o il giudice osservare accurata- 
mente i fatti particolari nel tribunale interno e met- 
terli a giusto paragone con l'ordine de' Oni? La rispo- 
sta seguita da quanto abbiamo premesso. Conosciuta la 
natura^ come crederemmo impossibile di confrontare 
con essa le nostre azioni? Tanlo varrebbe dire, che 
ne' tribunali civili un giudice, perito nelle leggi del 
suo paese, non abbia inoltre la possibilità di parago- 
nare a queste i fatti de' cittadini, per vedere la confor- 
mità loro difformità. Si parla d' una coscienza in- 
gannevole! Ma intanto vi hanno atti, che ogni uòma 
bastantemente civile o educato non ignora mai essere^ 
buoni cattivi, quantunque né i buoni faccia, né i^ 
cattivi ometta: come soccorrere i bisognosi, o invece 
arricchire a danno altrui, provvedere all'altrui fama, 
invece calunniare, serbar fede alla patria ed agli 
amici, invece commettere tradimento, porre con- 
cordia farsi seminatore di scandali e di risse, sal- 
vare la vita degli uomini, o commettere omicidj. Qual 
coscienza s'inganna mai su queste azioni? Ve n'ha 
bensi altre , la cui natura o buona o rea dipende dalle 
intenzioni segrete; come, se a scoprire un malvagia 
ci moviamo per odio, è male, se per benefìzio nostro 
e altrui, è bene: intorno a' quali fatti la coscienza ri- 
mane dubbia non di rado, per l'involuta moltiplicità 
e sottigliezza de' motivi che s'uniscono in una deli- 
berazione nostra; ma ciò non toglie, né la chiarezza 
de' fatti essenzialmente buoni o cattivi, e che sono i 
più, né la diligenza dell' esaminare noi stessi, la quale^ 
divenendo abito, rende vìa via più raro il caso d' in- 
certezza suir occulte intenzioni. 
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7. Or ecco dunque nel tribunale interno la na- 
tura degli obbietti o legge, e la natura de'falti. Quale 
perciò sarà la necessaria osservazione, perchè il giu- 
dice la ragione nostra definisca il suo giudizio sui 
fatti da operare, od operali, o che si operano di pre- 
sente? Noi sappiamo l'antico aiforismo d'un sapiente 
greco , che diceva : Vivi per modo che U tuo vivere sia 
nn prepararti alla morte. Le quali parole, che sono un 
tesoro di sapienza, posson prendersi nel significato, che 
la vita dee prepararci alla morte, preparando l' im- 
mortalità, e sarebbe significato bellissimo; ma dob- 
biamo acche prenderle in un significato più concreto 
eh' è il seguente. Si capisce da tutti e specialmente 
da chiunque sia stato in pericolo di vita , o da chi 
abbia vegliato al capezzale de' moribondi , come in 
punto dì morte le passioni facciano tregua , e che la 
ragione perciò giudica più rettamente allora il nostro 
vivere passato; stando innanzi ad essa dall'una parte 
r ordine dei nostri tini, e dall'altra i liberi nostri atii^ 
senza il frastuono e l'ingombro di presenti appetiti» 
che tentino vincer la mano alla volontà ed offuscare 
gli occhi ali' intelletto. Badisi , che non parlo qui dei 
superstiziosa mente impauriti, ma degli uomini onesti 
e religiosi che negli ultimi momenti serbano la dignità 
umana. Or' adunque, il detto di quell'antico significa: 
Vivi osservando e giudicando i tuoi atti spassionata- 
mente, con l'ordine di natura dall' un lato, e con le 
tue azioni dall'altro, senza che appetiti disordinati so- 
praffacciano la ragione tua , ma in quel modo che os- 
servano sé stessi e giudicano sé i moribondi. Tale il 
fulgido esemplare del giudice interno: 1' ordine razio- 
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naie meditalo, e a cui obbediscaDO luKe le potenze 
dell' uomo. 

8. E tal' è il costrutto che si ricava dall' osserva» 
zione interna per (ine di moralità. Mentre gli affetti si 
muovono dentro di noi, non si richiede già che ogni 
affetto cessi; che sarebbe contro natura, e anzi biso- 
gna spesso rinvigorire certi affetti svigoriti; ma vuoisi 
che la ragione li giudichi con una sublime indipenden- 
za, quasi un che non appartenente a noi stessi, come 
ne' tribunali giudica il magistrato uomini che da esso 
si distinguono. Coni' è possibile ciò? Avvi un fatto 
singolarissimo, benché comune: se noi giudichiamo 
l'altrui operare, siamo, purché non disposti a malevo- 
lenza ad eccesso di benevolenza, ragionevoli facil- 
mente, chiamando bene il bene, male il male; e ciò 
dimostra la non ingannata nò ingannatrice coscienza. 
Ma se invece giudichiamo di noi stessi, allora noi chia- 
miamo talvolta male il bene, o viceversa. E perchè 
tal divario? Questo accade perchè vogliamo condiscen- 
dere a' nostri desiderj; e come i Peripatetici, a negare 
i satelliti di Giove, perfidiavano condiscendendo all'af- 
fetto d' inveterate opinioni, quantunque vi fosse il ca- 
nocchiale da sincerarsi ; cosi noi abbiam dentro l'esem- 
plarità della natura che, servendoci a stimare giusto 
gli altrui fatti, può anche meglio servire a stimar 
giusto i nostri, purché badiamo all'ordin di ragione 
che impera e purché ogni altra facoltà obbedisca. Ogni 
malizia interiore, o{[ni ingiustizia esteriore, nascono 
da invertire quell'ordine; sicché la ragione soggiace 
alla superbia od a' sensi, e facciamo servir gli uomini 
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^1 nostro talento. Poche sere fa mi trafiggevan ranimo 
i lamenti di Lucia nell' opera del Donizetli, quand' esso 
«sclama : Vittima fui d' un crudel fratello; e dissi en- 
iro di me: questa è T immagine d'oppressioni senza 
numero sopra la terra. 

9. Perciò, dalle accuratissime ricerche intorno 
^gli inganni della coscienza ed agli errori popolari non 
dovrebbe trarsi la conclusione^ che bisogna disperare 
della coscienza umana, si dobbiamo ingegnarci a dis- 
sipare gli errori nostri e altrui, affinchè noi tutti ci 
abituiamo di guardare con imparzialità la legge natu- 
rale neir animo nostro e giudicarci. Quesl' effetto va 
cercato; ma se invece gì' indagatori sottili, anziché 
mostrare con più chiarezza ciò che sta od accade 
neir animo umano, ce ne turbano vie più la notizia» 
per fermOi non illuminatori li chiameremo, si abbu- 
iatori. La utilità che abbiam ragione di chiedere alla 
dottrina morale si è, eh' essa operi dentro di noi ciò 
che gli ufficiali nelle pubbliche udienze del tribunale, 
quando impongono silenzio alla turba e aprono scuri- 
Cini alzano tende, acciocché i magistrati sentano me- 
glio la parola del reo, e per la luce più chiara gli veg- 
gan meglio in viso i segni del vero ; ma se invece, al 
termine d'un discorso e della lettura d'un libro noi 
€i sentiamo confusi e turbali , V autore può assomi- 
gliarsi piuttosto a quegli strepiti ed a quelle oscurità, 
che impediscono d'ascoltare o di vedere. 

10. La coscienza retta diviene pubblica natural- 
mente, quando i più fra icittadini han l'abito di giù- 
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dicare con verilà l'ordine morale dell'azioni loro, io 
particolar modo per ciò che risguarda i doveri e i di- 
ritti e l'onesta felicità del consorzio politico. Talché 
la coscienza pubblica dobbiamo reputarla non sana o 
languida molto, allorché i giudizj popolari continua- 
mente si voltano da tutte le partì; e, di fatto, quan- 
tunque r opportunità delle applicazioni sia variabile, i 
principj morali rimangono intatti, talché se ogni cosa 
é mutabile ne' giudizj d'un popolo, nulla resta in lui 
poco di retta coscienza. Sappiamo che , durante le 
guerre civili fra Ottaviano e Antonio, un vile noma 
ammaestrò due pappagalli, l'uno de' quah doveva sa- 
lutare Ottaviano vincitore, l'altro poi Antonio, a seconda 
de' casi; e quando il primo ebbe vittoria e, trion- 
fando, entrò in Roma, il pappagallo partigiano gli fa 
menato incontro e gli gridò: Salve, Augusto impera- 
tore, vittorioso. L'altro animale, partigiano del vinto, 
restò a casa. Or quando la voce d' un popolo e l' opi- 
nione sua può assomigliarsi a' due pappagalli antichi e 
dire, senza coscienza, due cose, cento cose opposte, 
da un giorno all'akro, certamente il giudizio della ra- 
gione non v' è, ma solo la passione turbolenta o il 
capriccio; vai' a dire, l'animo de' più non guarda 
entro di sé alla nobile natura dell' uomo, bensì sog- 
giace a mutabili apparenze o a timori ed a speranze 
non ragionevoli. Or che, viceversa, il popolo ancora 
sia capace d' interiore raccoglimento e di giudizj one- 
sti, se altri argomenti non avessimo, basterebbero i 
suoi proverbj, come i citati da me in principio. 

11. Inoltre, l'osservazione della natura interna 
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e de' suoi fini abbisogna per ie relazioni giuridiche 
della società civile; ossia, non solo per l'arte del Bene 
privato, si anche del bene pubblico; giacché tult'i 
fatti umani esteriori l'uomo stesso li fa, e però essine 
sono l'immagine, che non può conoscersi appieno^ se 
non conosciamo V originale: come appunto il Vico stu- 
diava sapientemente le leggi della storia nell' intime 
leggi dello spirito umano, paragonate con gli avveni- 
menti esteriori. Se nel cominciare questo capitolo io 
rassomigliava il tribunale interno a' tribunali esterni, 
ora bisogna soggiungere, che gli esterni e il giudizio 
che si pronunzia da quelli, non sarebbero al mondo, 
se la coscienza non n' avesse contenuto il modello in 
sé slessa, ove ci ha una legge, un fatto che si giudica 
e un giudice che sentenzia. Dico, adunque, che gì' isti- 
tuti politici e la legislazione richiedono l' osservazione 
interna. Per esempio, quanto agl'istituti polìtici, sap- 
piamo la necessità di dare a' popoli un tale ordina- 
mento di Stati, che convengano alle loro tradizioni, e 
alla lor qualità d'incivilimento, e alle tendenze loro 
intellettuali e morali. Crederemmo, a prima giunta, che 
questo discernimento si ricavasse solo da studj storici 
e da meditazione de'fatti contemporanei; né, per fer- 
mo, e gli uni e l'altra vi tengon piccola parte; ma 
parte inutile, se scompagnata dall'abito della rìQessione 
interna, come utilissima e sostanzialissima, se accom- 
pagnala. E per fermo, allorché siamo avvezzi a consi- 
derare ogni cosa in modo esteriore, senza mai rico- 
noscere le interne cause de' fatti umani, prendiamo 
uso a giudicare, direi cosi, meccanicamente le pub- 
bliche istituzioni, quasi congegno di macchine da olB- 
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cine. Però, a' tempi del sensismo francese, imitarono 
soverchiamente i nostri vicini la costituzione inglese, 
dicendo: ivi è quest'ordine di reggimento e ivi è il 
lai' effetto, sicché avremo l'effetto stesso, se avremo lo 
slesso reggimento; né badarono alia diversità della 
francese uguaglianza e dell' inglese aristocrazia eredi- 
laria, né al divario fra la storia e i costumi e l'indole 
delle due nazioni. Bisognava dire: libero reggimento 
è necessario ad un popolo, che sente la dignità sua, 
ma dacché noi siamo quello che siamo, qual forma di 
libertà può convenire a noi? 

12. Per la legislazione civile che determina lo stato 
^giuridico delle persone, delle cose e delie azioni nel 
.diritto privato, può egli aver luogo l'osservazione 
della natura umana? Certo le origini del diritto ger- 
mogliano dalle consuetudini; ma poiché le consuetu» 
dini vengon'elló stesse dalla natura dell'uomo, ecco 
necessità di riflettere a questa per trasformare in leggi 
eque le consuetudini popolari e per dare alla Giuri- 
sprudenza gli svolgimenti opportuni. Per esempio, trai- 
landosi delle cose, a distinguere il mero possesso dalla 
proprietà o dal dominio, quanl' occorre mai ben defi- 
nire l'intenzione o l'animo di possedere o d'appro- 
piarsi la cosa ! E, trattandosi delle persone, soccorse 
i Giureconsulti Romani un miglior concetto della na- 
tura umana per mitigare gli effetti della servitù o 
per migliorare la condizione giuridica della donna, quan- 
tunque i costumi più e più corrotti rendessero per la 
più parte inefficaci le provvidenze dei legislatori. Ha, e 
noi non dobbiamo forse determinare l'attinenze del- 



OSSERVAZIONE INTCRIORE DELLA NATURA UMANA. 109 

r autorità paterna e maritale, o ì diritti della moglie o 
della madre o della vedova, cercando di chiarire i li- 
miti di quelli con la notizia delle attinenze naturali e 
delle diverse inclinazioni ne' due sessi? Né altrimenti 
dovremmo dire quanto alle azioni, che vennero coor- 
dinate a far valere giuridicamente i nostri diritti, onde 
il perfezionamento di esse sta in ridurle più e più alla 
misura del bisogno, troncando dalla loro essenza ogni 
fastidiosa e prolissa superfluità; il che richiede abito dì 
meditazione su' fatti dell' uomo interni ed esterni. Un 
paese nemico di riflessione non potrà mai avere legi- 
slazione buona. 

13. Rispetto alla Legislazione penale, poi, tal ve- 
rità comparisce anco più evidente; giacché, insomma, 
che cosa bisogna determinare in principal modo? L'im- 
putazione. Or questa, benché si renda manifesta sol- 
tanto per gli atti esteriori, non può tuttavia essere co- 
nosciuta, se non guardiamo l'attinenza degli atti coq 
l'animo degli accusali. E indi procedono essenziali 
questioni nel penale diritto e nella sua scienza: come^ 
vìen cercato in che consista il dolo, cioè la piena in- 
tenzione di commetter un atto ingiusto, e quali sian 
del dolo le circostanze diminuenti o le aggravanti, e 
quale poi la differenza tra il dolo e la colpa che no» 
muove da esplicita intenzione d' un fatto dannoso aU 
irui, ma piuttosto da negligenza, e questa poi va de- 
finito se grave o leggiera. Non basta, bisogna distin- 
guere la premeditazione da' subitanei moti dell' affetto^ 
e anche ciò che, in relazione d'un fatto voluto, accade 
fuori dell'intenzione di chi opera. Più^ conviene stabi- 
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lire gr impulsi al delitto e a certe specie di delitto, i 
coiuuqì sempre all' uomo e i particolari d'un tempo e 
4' un popolo , affinchè la pena basti a difendere con 
l'esempio la civile società. E inoltre, fa d' uopo che 
alla diversa reità si commisurino le pene, perchè non 
rimanga offeso il sentimento morale, né la pena com- 
parisca un'oppressione od un assurdo; che sappiamo 
bensì fine diretto d' ogni legge penale non esser punto 
é\ riparare alla coscienza, ma di assicurare i diritti 
esteriori dell'umano consorzio; e nondimeno, questi 
non possono separarsi dalla coscienza stessa, né la 
pena può mai alla coscienza contraddire, altrimenti è 
disumana od iniqua e contro i fini del viver civile. 

14. Che se dalla dottrina del Gius penale si scenda 
poi all'applicazione sua ne'giudizj: e nelle difese o nel* 
l'accuse, allora piuechè mai scorgiamo la necessità 
d'essere abituati a considerare la natura de' pensieri e 
degli affetti, che muovono ad un'azione. Si tratta d'in- 
terrogare ì testimoni. Bisogna, dunque, attendere al 
peso intimo delle prove, alla veracità de' testimoni 
stessi, alla notizia che questi poterono avere del fatto, 
alle loro concordanze o discordanze, alle cagioni del- 
l' une dell'altre; tantoché la credibilità delle testimo- 
nianze si riduce ad un finissimo esame de' motivi mo- 
rali, che inducono Tuomo a dire la verità^ od a 
nasconderla, o ad alterarla. Posto che l' accusato, inol- 
tre, si dimostri autore del fatto, decidere (rispetto a 
lui) la sua imputabilità è indagine spesso malagevole, 
che importa osservazioni accurate sulla natura dell' uo- 
mo interiore. Mi ricordo, per esempio, che avendo 
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nàia mia giovinezza esercitato V avvocatara, m' accad- 
*dero< due fatti molto importanti. Dopo il milleottocen- 
toquarantolto leggi sti^aordinarie punivano severameote 
i' esplosione premeditala d'armi da fuoco, pur senza 
offesa; e trattavasi , di^Teadendo chi aveva scaricato un 
archibuso contro alcuni^ di porre in chiaro se poteva 
alarsi un improvviso moto dell'animo, non ostante 
certa preparazione d'armi e di atti anteriori; e sembra- 
rono alia Corte manifesti gli argomenti. Poi, un giovine 
«briaco venne indotto dagli accorgimenti d' un uomo 
malvagio a tentare violentemente un furto, e trattaivasi 
éì chiarire se in islato d'ebbrezza mancasse ogni deli- 
berazione, quantunque gli atti mostrassero un preordi- 
namento di mezzi al fine; ipotesi che la Giurisprudenza 
•camune non concedeva, ma che, per 1* esempio de' son- 
namboli, sembrò genericamente possibile al Tribunale, 
e certo in quel caso particolare. Or' è manifesto, che a 
render chiara nelle due predette congiunture la qua- 
lità degli atti esteriori conveniva por mente alla qua- 
lità degl' inteniori con interna osservazione. 

15. Finalmente, utilità dell'Economia politica o 
sociale (ohe voglia chiamarsi) è, o può essere, di mo- 
strare a* Legislatori le giuste misure di lor competenza 
nell'ordine delle ricchezze. Prendasi esempio da due 
dottrine: V una per dir cosi negativa, o che mostra un 
dannevole ingerimento delio Stato; l' altra positiva*, o 
€he^ mostra ove lo Stato ha da ingerirsi. La prima ri- 
€gjiar>da i favori al commercio , all' industria e all' ab- 
bondanza de'commeslibili; protezioni credute già uni- 
versalmente necessarie per la ricchezza e sussistenza 
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de' popoli, propugnale ancora da qualche illustre uomo 
di Slato, né smesse da ogni legislazione; abbandonate 
bensì -dapprima e gloriosamente dalla Toscana, e poi 
giù giù dall' Inghilterra. Evidentemente, quando ilBan* 
dini fra noi, e il filosofo Scozzese, Adamo Smith, pò- 
sero la libertà degl' interessi privati com' unica norma 
e tutela delle private utilità, doverono meditare (co- 
m' apparisce da' lor libri) alla naturale relazione fra i^ 
desiderio del vivere agiato e la scelta de' mezzi , la 
quale può essere savia soltanto, se lo Stato non alteri 
artificiosamente la relazione stessa; e, davvero, gli 
arlificj non salvarono l' Europa da frequenti e lunghe 
carestie. L'altra dottrina, poi, risguarda il giusto in- 
tromettersi dello Stato nel suggellare con l'autorità 
propria i metalli che servon di moneta; e perciò, dai 
libri dei Davanzali fino al Galiani ed agli Economisti 
odierni vennero trattate le ra^tont di fiducia, che i con- 
traenti pongono in quel mezzo universale di scambio, 
e le cause morali che fanno alla moneta perdere fidu- 
cia e le cui alterazioni conducono i paesi a gravi ca- 
lamità. 

16. Sicché Y Economia politica strettamente s'uni- 
sce alla moralità d'un popolo. Vedasi, per esempio, la 
controversia intorno a' salarj. Non io certamente ne- 
gherò la cupidigia d'alcuni^ che oggi si chiamereb- 
bero capitalisti, ossia padroni d'industrie; ma pure 
innanzi di risolvere se gli operaj si lagnino a ragione 
od a torto , convien' esaminare 1' uso che delle lor 
mercedi sì fa da loro; perchè, quando venisse dimo- 
strato , che in certe contrade lo stipendio si disperde 
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ÌD famar tabacco da mane a sera, in ebbrezze di li- 
quori, in obbrobrio di lupanari, senza slabili connu- 
bj, senza Dio, lamentatori delia poverlà propria per 
astio air altrui ricchezze, sempre agitati da turbolenti 
speranze, spesso disertori dell' officina cheli nutrisce; 
allora, que'tali che con infamia di giornaletti e di li- 
bercoli e con seduzione di spettacoli vituperosi tol- 
gono air infelice artigiano animo e cuore, con che 
faccia zelano essi le felicità di lui, essixhe Io spogliano 
d'umanità? Generalmente, non basta in Economia os- 
servare per modo astratto la quantità delle ricchezze 
d'un paese, bensì l'equa loro proporzione co' bisogni 
di lutti e la proporzione de' bisogni veri co' desiderj; 
giacché, data la miseria de' più e l'opulenza smodata 
di alcuni, o data una sufficiente comodità che non ap- 
paga lo sconfinato desiderio e i bisogni artificiosi o vi- 
ziosi, allora, se lodiamo quel vivere apparentemente 
giocondo, noi, anziché la natura, prendiamo per cri- 
terio una triste appariscenza, che mette a repentaglio 
la pace degli Stati e afflìgge le nazioni. Nella coscienza, 
tribunale interno che ha per esemplare suo e per legge 
la natura dell' uomo, per materia del giudizio i fatti 
umani e per giudice la nostra ragione, questo magistrato 
sublime che osserva l'ordine de'fini e l'ordine dell'azioni, 
e può sentenziarne con verità, è il dittatore della vita 
morale che comincia dal bene privato e si compisce 
nel pubblico; e apprendiamo da esso gì' insegnamenti di 
dottrine che aborriscono del pari da una pratica cieca e 
da fumose astrazioni, da crudezze di pochi opulenti 
e da sanguinose gelosie di moltitudini. 
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CAPITOLO VII. 

Libera imitazione della natura umana» 



SOMMARIO. 

4. Che cos'è la libera imitazione. — 8. I bruti appeUscono per 
impulsi sensibili : — 3. la volontà dell'uomo si determina in- 
vece per la conoscenza e per la ragione ; — 4. onde proce- 
dono le indefinite varietà degli atti umani , anzicliè l' unifor- 
mità de' costumi animali, — 5. e però quella è libertà 
elettiva e murale. — 6. Deliberazione. — 7. Assenso. — 
8. Come può mai operare la volontà, eh' è appetito ra- 
zionale, contro la ragione? Ipotesi non vera d alcuni mo* 
derni. — 9. Contrasto d' appetiti particolari , e integrità 
sostanziale dell'arbitrio che raccoglie l'attività dell'animo 
nel deliberare; — 40. raccoglimento faticoso e contrario al 
piacevole secondamento degli appetiti, e però la volontà 
può abbandonarsi: — H. onde la volontà buona è atluosae 
vigorosa, la non buona è inoperosa e serva. — 42. Succede 
lo stesso neirordin pubblico. Sapienza o ragione di leggi ; — 
43. volontà de' cittadini obbediente a quella, o che cede 
piuttosto agli appetiti ; — 44. onde provengono le contin- 
genze de' fatti umani, — 45. e l' imputabilità di ciascun' uomo 
e delle nazioni. — 46. Conclusione. 

1. Se davanti all' intelletto umano sta esemplar- 
mente la natura o Y ordine de' fini, la nostra volontà 
deve riconoscerli o amarli praticamente, osservando e 
imilanJo le leggi di quella e perfezionando la vita del- 
l' uomo privata e pubblica. Ho parlato dell'esemplarità 
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^ì natura e deir osservazione; vengo all' imitazione* 
Segui imita la natura, cioè V ordine de' fini, palesali 
^ noi dalla natura umana: è un precetto antico che i 
Moralisti esplicitamente o implicitamente ripetono con- 
cordi. Ma che significa poi quest' imitare o seguire? Di 
certo non è un copiare; perchè la natura ci presenta 
bensì gli oggetti, ma noi dobbiam' operare verso gli 
oggetti stessi, non già contratfarli; cosi, apparendo a 
noi la somiglianza di lutti gli uomini fra loro, noi dob- 
biamo, non già copiare la natura degli uomini, lua 
operare con tutti equamente, perchè lutti han simile 
natura. Imitiamo dunque, facendo corrispondere V ope- 
razioni nostre alla natura degli oggetti, coTv\^^o{ìàidi\zdi 
eh' è legge naturale, ossìa ordine di naturali relazioni 
fra gli oggetti conosciuti e la volontà. Quindi l' arie 
buona, com'ogni arte dell'uomo, è ordine premedi- 
Iato d' atti ad un fine preconosciuto , e però è libera 
imitazione; imitazione, perchè l'ordine degli atti cor- 
risponde all' ordine del suo fine; libera, perchè non 
contraffa cose vedute more simiarum, ma dipende dal 
^conoscimento de' fini e de' mezzi, ed elegge gli uni o 
gW altri e li dispone con discernimento, Sicché, prima 
descriverò i fatti più comuni e più appariscenti della 
libertà umana interiore; poi cercherò i fatti più ripo- 
niti che ne palesano la cagione inlima; e mostrerò in 
ultimo che senza l' arbitrio interiore sarebbe inesplica- 
bile la vita de' popoli. 

2. Anche negli animali bruti v'è un ordine d'atti 
-che si riferiscono a' loro bisogni. Ma come opera esso 
il bruto ne' suoi appetiti , cioè come si muove dal- 
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rìntimo suo ad operare? Certo, in una guisa evi- 
denlemente diversa e mirabilmente più alta che nonr 
i moti de' corpi sforniti di senso: perchè, tanto ner 
corpi non organati, quanto ne' corpi organati o piante» 
il moto materiale loro seconda un altro moto mate- 
riale che dà l'impulso; come, un corpo che si muover 
urtato, segue la dirittura dell' urto: e inoltre, il cre- 
' ^cere de' vegetali e il nutrimento loro dipende da leggir 
fisiche, chimiche o anco fisiologiche, ma proprie dei* 
corpi che consistono sempre in un moto molecolare-. 
Anche i bruti seguono V urto a guisa de' corpi organicr 
e non animati; talché, spingendo un animale, questo^ 
se non possa resistere, obbedisce alla spinta; seguono 
anch' essi un moto molecolare, come i vegetali, talché* 
a somiglianza loro si nutriscono e crescono e si prò» 
pagano; ma c'è poi la grande diversità^ che gli ani* 
mali si muovono altresì dall'intimo loro per virtìr 
d' un appetito sensitivo, il quale non seconda la spinta 
d'un corpo né i moti molecolari, ma le percezioni 
de' sensi e i loro piaceri o dolori; tantoché, per esem- 
pio, quando l'animale si muove in cerca del cibov 
quel fatto non potrebbe mai paragonarsi ad una spinta 
ricevuta da un corpo, né al succhiare gli umori con \^ 
radici delle piante. Qui v' ha un fatto nuovo, sensa- 
zioni^ appetiti e^ per loro efficacia, il movimento este* 
riore. Tuttavia, il moto degli animali necessariamente- 
obbedìsce all' appetito sensitivo, e l'appetito poi neces- 
sariamente obbedisce pur esso all'impulso delle sensa- 
zioni; perché gli appetiti del senso si riferiscono al 
sentire corporeo e non alla conoscenza degli oggetti e, 
quantunque l' animale apprenda gli oggetti stessi eoa 
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S)ercezione sensiliva e gli ami, è affetto sensibile o re- 
iativo a' modi del sentimento : cosi volendo allettare un 
«ane a seguire Tuna o T altra di due persone che lo 
chiamino, ciascuna si sforza di prevalere sopr' essa 
<con impulso sensibile maggiore, sollevando più la voce 
-o più ravvivando i richiami della mano, mentrechè 
un uomo procuriamo invece persuaderlo alla scelta 
^o' ragionamenti. Ecco il perchè sugli uomini alienali 
4li mente gli stimoli del senso vincono sempre. 

3. Nella natura umana si scorge un fatto incompara- 
i)ilmente più degno. Soggetti agli urti meccanici co- 
xn' ogni altro corpo, soggetti al moto molecolare delle 
Junzioni organiche com' ogni corpo organalo, talvolta 
-^soggetti agli appetiti sensibili come ogni altro animale, 
-gli uomini hanno poi conoscenza e volontà. Eia volontà 
è un appetito anch'essa, ma un appetito razionale, co- 
4ne lo disse Platone, la Scuola stoica , gli Scolastici , e 
ogni valentuomo nella fllosofla odierna. Perchè appetito 
razionale? Perchè di natura sua tende ad un fine co- 
nosciuto; e lo conosce, perchè glielo dimostra nell'or- 
dine delle cose la ragione nostra. Sicché la ragione 
iitessa si chìdiVùò pura f speculativa, teoretica, inquanto 
jconosce la verità; si chiamò pratica, in quanto mette 
innanzi alla volontà dell' uomo la verità conosciuta 
che praticamente deve amarsi o riconoscersi: non 
^ue ragioni separate perciò, come il Kant reputava, 
i)ensi un'unica ragione con differente attinenza, da un 
Jato con la conoscenza degli oggetti e da un altro con 
ia volontà che ne prende regola o indirizzo; a quel 
modo che il principio di contraddizione, applicato alla 
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natara umana, divien precetto del non doversi scono- 
scere ne* fatti la uguaglianza degli uomini conosciuta 
dalt intelletto. Indi Tuonao, quantunque se un corpo 
urta il corpo nostro, negli possiamo resistere, secondi 
l'urto, come i corpi non organati; e quantunque nelle 
operazioni organiche secondi un moto molecolare, co- 
me i vegetali; e quantunque negli atti meramente ani- 
mali, come il poppare de' fanciulli, obbedisca all'im- 
pulso sensibile; poi , com'uomo , ch'è fornito di ragione,, 
la Yolontà sua si determina per la conoscenza delle 
cose: fatto essenzialmente diverso da tutti gli altri. 
C'è, direi, 1^ differenza. Ira l'andare per una via„ 
urtati da qualcuno, e l'andarvi perchè altri ce la dimo- 
stra con mano. Colui che la insegna e che l'addila, noa 
esso è che ci determina, siamo noi che ci determi- 
niamo, imparata da esso la strada. La volontà si deter- 
mina, dunque, sempre da sé stessa, libera dagV im* 
pulsi d' ogni maniera ; perchè, quantunque senlimentr 
e affetti le servano d' incentivo , come gli affetti d' uma- 
nità spronano alla beneficenza e i sentimenti d'amor 
proprio eccessivo ad ogni ingiustizia , pure la vo- 
lontà che deriva dalla ragione, questa e non X im- 
pulso la indirizza; e però, malgrado de' sentimenti 
umani, può piegarsi solamente all'amor proprio, e vi- 
ceversa. 

4. Segue da ciò, che gli animali bruti mostrano 
costante uniformità d' atti , cagionati da uniformità 
d'eccitamenti sensitivi e da uniformità di natura orga- 
nica; dovecchè gli alti dell'uomo hanno stupenda di» 
Tersità, che procede da conoscenza d'oggetti tanto mol- 
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tiplìci e yarj. Né parlo soltanto d'operazioni affatto in- 
tellelluali, come le scienze o Parti del bello, che allora 
la cosa è troppo evidente, si d'operazioni analoghe 
alle animali, come cibarsi ed avere alberghi e allevare 
la prole; giacché par' in queste gli uomini, adoperando 
il consiglio e indi la scelta, diversificano indefinita- 
mente ne' cibi, ne' condimenti, nel fabbricare le case, 
Dell'alievamento della famiglia. Se miriamo a quelli che 
ì Naturalisti chiamano costumi degli animali o al te- 
nore della ior vita, e li paragoniamo alla scelta libera 
d'uno stato, fatta da noi, e alla varietà delle pro- 
fessioni, certamente non si può desiderare più lu- 
mioosa esperienza. E badisi, che io accenno tal diva- 
rio, perché il fatto n'é chiaro, non già' per difendere 
la libertà degli uomini; perché, quando si dimostrasse 
anco ne' bruti una elezione vera e libera, vorrebbe 
dir ciò ch'essi non sarebbero bruti e che, partecipando 
di ragionevolezza, somiglierebbero all'uomo, anziché 
l' uomo somigliare alle bestie. 

5. Onde più gradi abbiamo nella libertà interiore. 
Dato che un bene unico ci stésse dinanzi, la volontà 
si determina certo da sé anche allora , non per forza 
esteriore, non per solo impulso sensibile, ma per cono- 
scenza; pur si determina di volere quel ben^ unico 
necessariamente o per sua natura, poich'essa tende al 
bene. Dato poi che fossero più beni presenti alia vo- 
lontà, bèni non considerati ancora nell'ordine de' fini 
umani, e sulla scelta de' quali sì riflette, come av- 
viene spesso a' fanciulli che pensano qual preferire tra 
più cibi tra più gingilli o vesti o sollazzi , la vo- 
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lontà si delermina per libera elezione; ma non è li- 
bertà morale. Avvi finalmente libertà morale, quando 
l'ordine de' fini si concepisce come legge, o regola; 
e che la libertà si risolve alla scelta d* un bene o 
d'un altro , conoscendo la soggezione morale de' suoi 
alti alla legge stessa. La morale libertà non con- 
siste sempre, come taluni credono, nella eiezione fra 
il bene o il riconoscimento de' fini, e il male o il di- 
sconoscimento de' fini, si anco nell' elezione fra un 
bene e l'altro, senzachè la scelta implichi difetto, 
com' eleggendo fra un piacere lecito ed un altro piacere 
lecito, e fra gli atti meramente doverosi e gli eroici o 
supererogatorj: sicché può avere tre motivi d' elezio- 
ne, la licitezza, l'eroicità e il dovere. Né scegliendo 
fra il dovere o il debito a farsi, e il contrario a' do- 
veri all'ordine de' fini, la volontà vuole il^male 
per sé, tendendo ella sempre ad un bene; si è male 
la preferenza contro l' ordine, com' uno che per amore 
de' figliuoli arricchisca ingiustamente loro a danno 
altrui. 

6. Terminata la descrizione de' fatti più comuni e 
appariscenti, veniamo a cercare i fatti più intimi che 
palesano meglio le cagioni della libertà morale. Che la 
volontà chiamisi appetito razionale giustamente, s'ar- 
guisce intanto da un fatto, notorio a chiunque mediti 
la nostra coscienza. Tutti noi diciamo, anche il popo- 
lano meno istruito; che la volontà si determina, si 
decìde, si risolve, ossia, determina sé, decide sé, ri- 
solve sé: modi che dimostrano l' universale con.sape- 
volezza del dipendere la volontà da sé stessa nelle 
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«ue risoluzioni, o del suo non dipender da impulsi, 
ma del suo ricevere soltanto Y indirizzo dalla cono- 
scenza. Or come avviene ciò? Indaghiamo i fatti; 
presupposti da un fatto si noto e consentito. Prima 
d'eleggere fra più cose lecite, o fra cose di bontà do- 
verosa e di bontà eroica e, anche, fra 'cose buone o 
cattive, noi sappiamo che precede una deliberazione; 
<:om' dippaiìio deliberano , discutono , esaminano Tas- 
4seinblee prima di statuire una legge, o come ì tribu- 
nali prima d'assolvere o di condannare. Si fa un 
consiglio dentro l'anima, come dicesi consiglio un'as- 
semblea, consiglio un tribunale collegiale, camera di 
^consiglio la stanza ove i giudici son radunati per 
deliberare. Quando 1' uomo che ha 1' abito della bontà 
•e della giustizia, dev'eleggere fra un atto manifesta- 
mente buono ed un malvagio, per fermo (com' Ari- 
stotile diceva) la scelta non rimane sospesa; o invece, 
quando un uomo che abbia l'abito della malvagità, 
si risolve, per fermo anche allora egli non isià sospeso; 
ma tuttavia un certo confronto de' due partiti, rapidis- 
simo, si fa sempre, perchè vi ha due termini contrarj, 
•e gli abitisi formano con molte deliberazioni, prima di 
giungere alla risolutezza degli atti abituali. Ancora, 
quante mai volte il partito da prendere non essendo 
•chiaro, noi siamo combattuti entro di noi e però bisogna 
-esaminarlo; e quante volte altresì, benchHa ragione ci 
mostri evidente il da farsi, noi stiamo sospesi fra essa e 
gl'appetiti ; o quante volte poi non occorre almeno esami- 
nare i mezzi più opportuni da vincere gl'impulsi non 
ordinati? La volontà, dunque, chiama la ragione a consi- 
gliarla, e io quesVatlo si raccolgono tutte le potenze 
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deir uomo, mirabilmente sospese da ogni altro atto. Di» 
ceva perciò T Alighieri: 

Or, perchè a questa ogni altra si raccoglia. 
Innata v' è la virtù che consiglia , 
E dell' assenso de' tener la soglia. 

{Purg,, xviir, 61.) 

7. Alla deliberazione seguita l'assenso, cioè il 
giudizio pratico della volontà che indi esce agli atti; 
quasi da una porta, di cui la virtù consiglialrice o la 
ragione occupava fino a quel pùnto la soglia, impe* 
dendo Y operazioni non deliberale. Or questo assenso» 
che si chiama giudizio pratico , perchè può esprimersi 
con le parole : voglio la tal cosa, eleggo il tal partito; 
è dunque libero? Si, perchè dipende dalla conoscenza, 
e la conoscenza differisce dagl' impulsi. Ma perchè mai 
ne differisce? qual'è mai la più intima ragione di ciò? 
Avvertasi di grazia, che si spuntano qui tutte le armi 
de* negatori di libertà interiore o dell' arbitrio umano. 
Il perchè sì è questo, che la conoscenza ci mostra gli 
oggetti nella lor natura; e dove l'impulso de' senti- 
menti e degli affetti è un moNìmenio proprio dell'ani- 
ma, inclinata verso una parte od un'altra, invece la 
conoscenza è una relazione fra una cosa intelligibile 
neir esser suo e l'intelletto che la intende qual'essa è: 
come, r amo/e de' sessi gl'inclina fra loro, ma la co- 
noscenza della natura umana è un mero vedere con 
rintellelio la natura stessa: e quindi, la volontà che 
deriva dall' intelletto , è libera d'operare, non se- 
condo gl'impulsi, ma secondo la natura vera degli 
oggetti, malgrado degl'impulsi; come, non ostante le 
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ìnelìnazioni sessuati, Tuomo dabbene rispetta i Ani le-^ 
gitlimi del connubio stabile che, procedendo dairumana 
nobillà e da' bisogni deir educazione, verrebbe meno- 
mato dalla venere vaga. La conoscenza degli oggetti, 
ecco V intima ragione della libera volontà. L'uomo è 
oggetto a sé stesso con la riflessione sua e, posto inoltre 
fra tante cose distinte da lui, fra gli altri uomini e in re- 
lazione con Dio, la sua scelta non è determinata necessa^' 
riamente, perchè l'ordine degli oggetti gli si manifesta 
unito con esso, ma distinto: e in quell'ordine 5^0 la 
sm legge conosciuta, che non lo necessita, perchè con 
lui non s' identifica. Se la legge dell' onesto consistesse 
viceversa in una legge organica, oppure in una legge 
meccanica, anche in una legge meramente sensitiva, 
la libertà non sarebbe possibile, perchè immedesimata 
con la natura deir appetito; e anche se un unico og- 
getto stésse dinanzi all'anima, più oggetti, ma iden* 
liei, senza ragioni e cagioni di preferenza (com'è il 
caso supposto dall'Alighieri, Par., iv, 6), la libertà di 
scelta non vi sarebbe; ma poiché gli oggetti della vo- 
lontà si distinguono da essa che gli apprende per la 
conoscenza molteplici e varj, segue che la legge o&* 
biettiva lasci libera naturalmente V elezione della vo- 
lontà. 

8. Ma come accade poi che il voler- nostro, es- 
sendo appetito razionale movente dalla conoscenza, 
possa operare il male che, opposto all'ordine de* fini, 
contraddice alla conoscenza del vero e perciò alla ra- 
gione ? Il fatto par tanto assurdo che taluni repu- 
tarono, la volontà si distinguesse dal libero arbitrio. 
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chiamando volontà l'appetito razionale del bene conj- 
scinto, chiamando invece libero arbitrio una differente 
attività che può scegliere tra l'ordine de' fini e il di* 
sordine ; o talaltri reputarono piuttosto che il razio- 
nale appetito si distingua dalla volontà umana, che può 
anzi contrastare ad esso non meno che agli appetiti 
del senso. Le due opinioni valgono la stessa cosa; 
perchè i secondi chiamano volontà ciò che i primi 
Ubero arbitrio , e i primi chiamano volontà ciò .che 
appetito razionale ì secondi. Ma oltreché tal dottrina 
va contro alla comune tradizione de' filosofi ed anche 
al comune linguaggio, secondo cui volontà e libero 
arbitrio son la medesima potenza, distinta solo per 
grado, giacché la volontà diviene arbitrio all'età del 
discerilimento, cioè quand'evvi capacità di riflessiooe 
o di scelta ; oltre poi al pericolo di moltiplicare gli 
enti le cause fuor di necessità, contro i precetti di 
logica; si scorge altresì che questi filosofi, movendo 
da una premessa vera, giunsero ad una non vera con- 
seguenza. La verità si è che il volere umano nasce 
dalla ragione; la non vera conseguenza poi è che l'ap- 
petito razionale non possa mai contraddire a sé stesso, 
almeno con la debolezza. Vediamo, dunque, come si 
esercita intimamente l'attività dell'animo, e avrem 
<;biara la causa prima dell'operazioni buone o delle 
cattive. 

9. Dentro di noi l'attività una e intera dell'ani- 
mo si dislingue in diversi atti e potenze, perchè si 
riferisce ad oggetti diversi, cioè agli organi del corpo 
ea'termini loro da una parte, alle cose intelligibili 



UBERA IMITAZIONE DBLLA NATURA UMANA. i25 

da un' altra , onde s' originano appetiti e afTetti parti- 
colati, di maravigliosa varietà: cosi altro è Tappe- 
tito del senso, altro è l'affetto di famìglia, dì patria, 
r affetto religioso, l'amore di noi stessi. Succede poi, 
pel contrapposto e per la moltiplicità de' termini desi- 
derati, che gli affetti particolari battaglino sovente fra 
loro; e Platone li simboleggiò nel Fedro con dna ca- 
Talli, che uno tira il cocchio dell' anima verso il cielo 
e l'altro alla terra. Negli animali un combattimento 
disordinato d'appetiti non si scorge, fuorché per ac^ 
cidente, come per malattia, o per vizj artificiali del 
nostro addomesticarli; viceversa, neH'uomo è un 
contrastare quasi continuo, che ci rende faticoso il 
mantenere l' ordine razionale de' fini umani. Tal fatto 
è certissimo per sé stesso e notissimo,' anche a' filosofi 
lutti dell'antichità. Nondimeno, il travaglioso conflitto 
non toglie mai l'ordine sostanziale dell'uomo; dacché 
la ragione può conoscere il vero, ed ha il vero per 
termine naturale suo, e perchè la volontà può se» 
condo la conoscenza operare sempre, originando da 
questa; e indi è integro sostanzialmente l'arbitrio 
umano, e salva, direbbe l'Alighieri, 

Fu della volontà la libertate , 
Di che le creature intelligenti 
E tutte e sole furo e son dotate. 

{Par., V, 22.) 

10. Or la volontà nostra quando trae a consiglio 
la ragione sul da farsi, ciò è un atto libero dell'atti- 
vita interiore che tutta si raccoglie in esso e che, so* 
spendendo per viriti stui qualunque atto diverso, si ma- 
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nifesta evidenlemente non soggetta a necessità d' im- 
pulsi; mentrechè ne' corpi, o negli anioiali vera so- 
spensione non c'è mai, perchè avvi sempre un effetto 
che dipende passivamente da urti eguali o da eguali 
eccitamenti: fatto, ch'eloquentemente venne signifi- 
cato da Cicerone così {Tusc. disp.): Sente l'animo che 
si muove e, sentendo ciò, sente insieme moversi per 
sua, non per altra forza. Dicevo, dunque, che allora 
tutto l'animo con l'attività propria si raccoglie a de- 
liberare. Dante notò, radunarsi talvolta in un atto 
l'attività dell'animo nostro libera e sciolta, legando, 
cioè sospendendo V altre potenze che costituiscono la 
potenza o attività intera dell'animo slesso: 

E però quando s'ode cosa o vede. 
Che tenga forte a sé Taniraa volta ^ 
Vassene '1 tempo e l'uom non se n* avvede: 

Gh' altra potenzia è quella che V ascolta, 
£ altra è quella ch'ha l'anima intera: 
Questa è quasi legata, e quella è sciolta. 

{Purg., IV, 7-12.) 

11 coficentramento a deliberare, prima di determinarsi, 
è un fatto di quotidiana esperienza e positivo quan- 
t' altro mai, e chiarisce la libertà bilaterale. Questo 
restringere a consulta 1' attività dello spirito ( non 
ostantechè gli affetti particolari tendano alloro ter- 
mini) è padronanza evidentissima di noi sopra di noi. 
Or come dunque possiamo determinarci al male? So 
spender gli appetiti, che tendono a soddisfare sé mede- 
sini:i, è faticoso, cioè molesto; ricusare la dilettazione 
4el secondarli, è molesto pur ciò; ma da un'altra 
parte l'ordine de' fini umani è presente alla volontà. 
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come r Alighieri disse a coloro che ponevano gì' in- 
flassi degli astri : 

Lo cielo i vostri movimenti inizia^ 

Non dico tutti; ma, posto che io 'i dica. 
Lume v' è dato a bene ed a malizia; 

E libero voler, che, se fatica 

Nelle prime battaglie col elei dura. 
Poi vince tutto, se ben si notrica. 

{Purg., XVI, 73-78.) 

La volontà che vince tal fatica o molestia e si deter- 
mina per solo conoscimento della verilà. Tatto suo è 
moralmente buono ; se poi , aborrendo da tale mole- 
stia faticosa, s'abbandoni, e lasci operare gli appetiti 
disordinati, allora Tatto suo è moralmente cattivo. 

11. Quando la volontà si determina dunque come 
appetito razionale, allora essa è attiva e vigorosa; ma 
quando poi opera male, allora è un operar negativa, 
è piuttosto un cedere agli appetiti, un condiscender 
loro, perchè all'anima sa molesto il vincerli. Indi la 
passione chiamasi comunemente una debolezza, pur 
quando eccessiva; e i Latini, con senno profondo, 
chiamarono impotens ogni affetto disordinato, e la 
volontà viziosa diciam serva degli appetiti nostri, e 
servitù il vizio; e in tate significalo avevan ragione 
gii Stoici a sentenziare che solo libero è il sapiente, 
cioè il virtuoso; e il Vangelo disse più altamente: la 
verità vi farà liberi. Cedendo agli affetti fuor di ra- 
gione, la volontà poi coni' appetito razionale sceglie i 
mezzi a quel fine, dacché a ciò si richiede il ragiona» 
mento : e però nel vizio s' unisce spesso debolezza e 
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rigore; debolezza nel cedere a un desiderio noi» 
buono, vigore nella scelta de' mezzi e neU' adoperarli, 
come avviene agli ambiziosi. Tal misto di forza e di 
fiacchezza porge altresì argomento che potevasi ope* 
rare contro gli appetiti non ordinati, e però gli uo- 
mini grandemente cattivi sono capaci di grandi vir* 
tu. AI quesito, pertanto: la volontà opera sempre 
per una ragione prevalente?; si risponde: la volontà 
opera per una ragione prevalente, quand'opera il 
bene ; ma opera per una cagione prevalente, quan- 
d'opera il male. Perchè poi vince nel!' animo la ragione 
la cagione? Pel diritto e vigoroso raccogliersi dell» 
volontà nell'ordine de' fini, la ragione del vero; per 
r abbandonarsi della volontà, la cagione o Y impulsa 
degli appetiti scollegati. 

12. Descrìtti per tal modo i fatti più appariscenti,, 
trovata poi la spiegazione ne'loro fatti più intimi, resta 
un breve riscontro di ciò nella vita pubblica. Imita- 
zione Ubera di leggi naturali è a ciascun' uomo l'arte 
del Bene; e cosi Ubera imitazione di leggi sapienti è la 
vita civile, conformi alla natura umana generalmente^ 
air opportunità de' tempi e de' luoghi particolarmente. 
Beata la Repubblica, se retta da' filosofi, diceva Pla- 
tone; sentenza che farebbe sorridere oggi e che Dia 
mi scampi da interpretare in quel signiQcato ristretta 
che oggi le daremmo; quantunque il Gioberti più 
d' ogni altro valesse a scuotere l'Italia, e la storia la 
dimostri, e quantunque tra noi la Filosofìa non ve^ 
nisse segregata mai dalla pratica; ma, in sostanza, 
il filosofo Ateniese significava, che beato il popolo 
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retto da sapienza di legislatori , come dalla ragione la 
volontà che indi è libera. E ciò dimostra ch'egli, 
esortando altrove i sapienti a non intromettersi di 
governo, intende di tempi corrotti, dove si richiedono 
brighe o infami adulazioni per conseguire gli uiBcj; 
ma non condanna la cosa in sé stessa : e noi stimiamo 
con Cicerone, che se l'arti d'investigare il vero ci 
rimovono da'negozj, contro offlcium est, virtutis entra 
laus omnis in actione consistit {De Off., i, 6), è contro 
il dovere, perchè ogni lode di virtù sta in operare. 
La sapienza è dunque principio d' ogni pubblica li- 
bertà, perchè dimostra con leggi buone V ordine vero 
del vivere cittadino, conforme a' fini della società 
umana. 

13. Ma, quid leges sine moribus vanae proficiunt? è 
pure antica sentenza; leggi senza costumi non giovano. 
E perchè ciò ? Come alla volontà non giova nascere 
dalla ragione o averla per norma, se, vinta dal fasti- 
dio di resistere agli affetti, s'abbandoni e non operi o 
stia oziosa o lasci operare le passioni, cosi accade di 
un popolo intero; giacché, infine, un popolo non è 
astrazione vana, è il tutto degl'individui umani conso- 
ciato. L' arte del viver civile, libera imitatrice di na* 
tura , s' inizia nell' ottime leggi ; ma si compie dalla 
volontà de' cittadini, col medesimo tenore che per 
ogni uomo singolare. Badiamo alla concretezza dei 
fatti, non all'astrattezze, le quali talvolta si prendono 
per sole realtà ; e astrattezze sono le istituzioni e leggi, 
se le risguardiamo da loro, senza V uso che dagli uo- 
mini si fa dell'une o dell' altre e, più, senza Y operare 

Conti, il Buono nel Vero, •— I. 9 
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vivo ed effettivo, chela legge determina ne' confini 
del mutuo diritto, ma ch'essa non può produrre, 
com'essa non può creare la coscienza e la volontà. 
Badiamo al concreto, dico; chi voglia intendere le 
cagioni della prosperità e della grandezza durevole 
d'un paese, dopo aver mirato agl'istituti ed alla legi- 
slazione, domandi: si ama, ivi, l'operosità o Tozio, 
la sobrietà o la crapula, il dovere o il proprio talento, 
l'onore o il guadagno ad ogni costo, c'è ivi santità di 
famiglia e rispetto a Dio ed agli uomini, o corruttela 
e dispregio?; che tali differenze porgono indubitata 
cagione della agiatezza o della miseria, della libertà o 
della servitù, del progresso ò del prossimo declinare, 
secondochè la volontà de' cittadini è attuosa razional- 
mente, fiacca e abbandonata. 

14. Dipende, pertanto, dall'interiore libera vo- 
lontà de' privati l'arte del bene pubblico; e altrimenti, 
come si potrebbe mai spiegare la contingenza de' fatti 
umani? V'è certo, chi, negando la libertà interna, 
conclude per diritto filo ch'ogni avvenimento de' po- 
poli e dell' uman genere possa definirsi con leggi ne- 
cessarie di svolgimento; ma, oltreché allora non si 
capirebbe più perchè gli uomini abbian potuto avere 
il concetto di contingenza, o di fatti non necessarj, 
noterò ancora che l'esperienza contraddice a que' sup- 
posti. E lasciamo la storia universale, troppo vasto 
argomento a si poche parole; ma se guardiamo in- 
torno, nel paese di ciascuno, in ogni nazione, può ri- 
cavarsi la prova del dipendere molto, essenzialmente 
piuttosto, da volontà, benché non senza occasioni 
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«sterne favorevoli od avverse, le sorti d'un popolo: 
e come mai, per esempio, la Liguria conservò, an- 
che in tempi non liberi, l'antica operosità de'com- 
mercj, o l'han perduta si presto i Livornesi ? e come 
mai, risorta l'Italia, i Genovesi rivaleggiano con gli 
Americani nel costruir navi e nel traffico, mentrechè 
i Veneziani ancora non riprendono fiato?; che allor- 
quando Napoleone I uccideva bruttamente la veneta 
libertà, era esausto in essa il vigore prisco, e chi ne 
voglia capire l'ultime cagioni, badi al Carnovale quasi 
perpetuo che divagò la già signora de' mari. Come poi 
lion regge che tutti gli alti della vita d' un uomo, di 
Cicerone o di Michelangelo, di Dante o del Savonarola, 
noi cerchiamo di tirare per forza nell' unità d' un pen- 
siero, giacché il momento di debolezza viene per tutti; 
cosi non regge che a priori noi vogliamo definire la 
vita d'un popolo qualunque, negando per le sue virtù 
i vizj , per le miserie la sua grandezza. 

15. Perciò, come dall' operare libero e morale 
dell' uomo nasce nell' animo l' approvazione della co- 
scienza e il rimorso, i quali attestano Y imputabilità , 
che l'alto deve imputarsi alla volontà come a vera 
sua causa, e non punto a necessità di natura od a 
cause straniere; o come indi si lodano universalmente, 
pur da coloro che negano la libertà interiore, o invece 
«i biasimano gli atti volontarj d' ognuno , così ad un 
popolo intero si reca 1* imputabilità del suo viver pub- 
blico; e tutta, quasi un uomo solo, una gente si glo- 
ria di geste magnanime e di grandezza, o rimorde sé 
stessa e si vergogna del proprio tralignamento; e gli 
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Stranieri poi celebrano altamente o accusano le intere 
nazioni. Anche oggi a' Romani non perdonano 1 Greci 
la distruzione di Corinto e la servitù d'Atene ; troppa 
anzi^ perchè da Costantino Romano ebbe origine Tlm* 
pero greco che durò tanti secoli: anche oggi non per- 
donano i Tedeschi a Roma la servitù della moglie 
d'Arminio; troppo, perchè la Germania romana ebbe 
da Roma la civiltà che indi sul Reno e nelle contrade 
australi si mostrò al Medio Evo unica ivi, con le 
cattedrali meravigliose e con le repubbliche: anche oggi 
non perdonano i Tedeschi stessi alla Francia le vio- 
lenze di Luigi XIV e di Napoleone I; troppo, perchè 
un cinquant' anni fa nella potente Alemagna tutto era 
francese. Lodi e biasimi, ecco la testimonianza del ge- 
nere umano e della coscienza di ciascuno. 

16. Libera imitazione dunque* di leggi naturali 
è r arte del Bene ; e ho descritto tale libertà, esente da 
necessità d'impulsi materiali, e anche d'impulsi sen- 
sibili , elettiva e morale: libertà interna; e n' ho cer- 
cato le più intime cagioni nel suo derivare dalla co- 
noscenza d' oggetti moltiplici e distinti , e nell' operare 
suo d'appetito razionale, o invece neir abbandonarsi 
agli appetiti per non resister loro con longanime vi- 
gore: libera perciò la volontà delle nazioni nell' ordin 
pubblico e, poiché dell'uomo interno è immagine 
l'esterno, assurdamente desideriamo la libertà poli- 
tica, se reputiamo certa la servitù morale. Come può 
egli esservi operosità forte , dignità e libertà esterio- 
re, quando all' uomo e al popolo manchi fortissimo 
sentimento di libertà interiore ? Operosità t ; sottoposti 
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a prevalenza cieca di moti e d'impulsi, sarebbe forse 
in poter di noi operare o ristarsi? Dignità! ; soggiogati 
dalla materia o dal fato, che differenza più correrebbe 
fra i nobili fatti e gl'ignobili, fra Giovanni e Giuda, 
tra Ferruccio e Malatesta , fra un buon figliuolo ed 
un parricida, fra genti gloriose o svergognate? Li- 
bertà esteriore I; qual mai libertà di leggi, se inter- 
namente schiavi ? Sapendo avere nelle nostre mani le 
nostre sorti, allora soltanto può non essere assurda 
la volontà d'operare continuamente, nobilmente, li- 
beramente. 
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CAPITOLO Vili. 

Del contrariare la natura o del disordine morale» 



SOMMARIO. 

4. Che cosa è il male. -2. Il male è opposto al bene morale, in- 
telleltuale, reale: — 3. non procede dalla natura né da Dio; 
è privazione: - 4. non viene dall' intelletto, - 6. sì dalla 
volontà libera. - 6. Come da essa potè viziarsi l'ordine in- 
tellettivo e reale? — 7. A risolvere il quesito, bisogna elimi- 
nare que'mali che non sono mali fuorché in apparenza, con- 
siderali da so soli astrattamente. — 8. Quanto a' veri mali, si 
riscontra nella volontà o immediatamente o mediatamente 
l'origine prima de' mali Osici, -9. e degli errori fortnali , — 
40. specialmente della coscienza erronea, — ii, e degli'er- 
rori più esiziali al viver pubblico. - 42. Ma l'origini del 
male vanno considerale i n tulle le loro cagioni; e però è in- 
compiuta l'opinione de' Moralisti puri, -43. ed è incora- 
pinta l'altra di certi Politici, - 44. e d'alcuni Spiritualisti, 
— 46. e d'alcuni Fisiologi, — 46. Si compisce la dottrina 
considerando le debile relazioni di queste cause tutte. 

1. Il male non altro è che privazione di bene. Se 
il bene, considerato universalmente, sta nell'ordine 
de' fini amato, e quest' ordine si rende a noi manifesto 
per r esempio della natura umana che dobbiamo con 
la ragione pratica osservare e con la volontà imitare, 
arguiamo che il male, considerato universalmente an- 
ch' esso e opposto al bene com' il buio alla luce, è un 
disordine contro l'esempio e i fini di natura; quando. 
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anziché osservarla e imitarla, la trascuriamo e neav- 
versiamo la legge, come disegnatori che non seguono 
le naturali proporzioni del corpo umano. Ciò accade 
per lìbera volontà che quando elegge il bene, opera 
con ragione, o quando elegge il male, opera fuor di 
ragione; ma non senza cagione, perchè cede a im- 
pulso d'appetiti particolari fuor dell'ordine intero, 
come per affetto paterno arricchire i figliuoli a danno 
altrui. Esaminerò pertanto il male morate più deter- 
minatamente^ per vedere 1 suoi disordini nell'uomo e 
nella natura. 

2. L' ordine delle cose, risguardato ne' fini loro, è, 
come sappiamo, il bene reale; che, riconosciuto da- 
gl' intelletti, diventa bene intellettuale; com' altresì di- 
venta poi, se consentito da libera volontà, bene mo- 
rale: così , pregio reale ha 1* uomo, avendo in sé stesso 
la ragione di fine, pregio riconosciuto dalla riflessione 
pregio intellettivo, e che moralmente noi rispettiamo 
con gli atti volontarj. In questo coordinare le volizioni 
con r ordine intellettivo e reale vedemmo consistere la 
buona imitazione di natura; e, viceversa, nel contra- 
riare l'ordine degli esseri e dell'intelletto sta T arbitrio 
disordinato, che s' allontana dall' esemplare proprio. 
Sicché pongasi mente, se l'ordine tutto quanto del 
bene comincia dalla realtà e, partecipato poi dall'in- 
telletto che lo riconosce, si compisce nell'umana li- 
bertà interiore che, franca da ojgni violenza esterna e 
da ogni necessità interna, lo elegge com' oggetto d'amore 
operativo; il male, per l'opposto, comincia dal disor- 
dine della volontà libera, e si comunica quindi agli 
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atti dell' intelletto e poi alle cose che dipendono dalla 
volontà stessa. E tutto ciò avviene come in agricol- 
tura, dove prima è il terreno buono, poi T intelletto 
deir agricoltore che, conoscendolo, lo pregia e lo rico- 
nosce, infine l'opera che lo coltiva; ma, invece, il 
cattivo agricoltore non riconosce la natura del terreno 
e ìndi, poiché lo coltiva male o l'abbandona, lo insel- 
vatichisce. Però, avvi un consentimento universale che 
può errare ne' particolari, ma notevolissimo in sostan- 
za; cioè, le religiose tradizioni d' ogni tempo e luogo 
attribuiscono a effetti o immediati o mediati della vo- 
lontà umana ogni male anche fisico; e, inoltre, i po- 
poli tutti sogliono imputare a. sé stessi ogni calamità 
di procelle o di pestilenze, ricorrendo a espiazioni o 
a preghiere: causa frequente di giudizj falsi o esage- 
rati, come de' Pagani che attribuivano a ira divina 
contro i Cristiani le sciagure dell'impero crollante, o 
come de' superstiziosi che ogni fatto credon prodigio; 
ma, infine, sentimento universalissìmo è questo, che 
da' disordini morali proceda ogn' altro disordine d' in- 
telletto e di natura. I confini della Filosofia , per sé 
stessa, non si dilatano più là di quanto mostrano i fatti 
naturali; e però mi ristringo ad esaminare gli effetti 
del male nella natura umana e in ciò che ne dipende. 

3. Il male può egli essere nella natura delle cose, 
ossìa intrinseco alla realtà loro? E quale reputeremo 
noi dunque l'origine sua? Da tempi antichissimi venne 
proposto tal quesito; ma singolarmente poi da' Padri 
che confutaron gli Gnostici ed ì Manichei e più efficace- 
mente da sant'Agostino che pose in chiaro, il male non 
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essere un* enlità. I priQCipj per provare questa dottrina 
si professavano già da' Filosofi pagani, che poi non gli 
applicavano a dovere. Quali principi? L'un principio fu 
che il vero si converte con tenie, perchè il vero è l'entità 
intelligibile; assioma espresso o sottinteso in ogni dia- 
logo di Platone, com' anche in ogni libro d'Aristotile, 
specie nella Metafisica. L'altro principio fu, che co/ 
vero si converte il buono; la cui essenza sta nell'or- 
dine vero e reale de' fini. La Filosofia cristiana da que- 
sti principi deduceva che il male, com' opposto al bene, 
si è perciò anche opposto al vero, e perciò anche al- 
l'entità, né deve stimarsi reale o positivo, ma nega- 
zione anzi privazione d' essere. Ora , l' entilà in- 
creata, l'Ente eh' è pienezza d'essere, non può avere 
mancamento; né il termine poi dell'atto creativo pos- 
siam credere che sia il male, giacché l'efficienza pro- 
duce una cosa e non un che negativo; e se gli effetti 
della creazione sono finiti, non deve la finità chiamarsi 
un male (a quel modo che, impropriamente, male me- 
tafisico lo diceva il Leibnitz), perchè i limiti convengono 
alla natura del finito, mentrechè il male si è privazione 
di. debite perfezioni , come nell'uomo la cecità. II male 
da sé solo è nulla , com' è nulla il non vedere ; benché 
sia reale la cosa, privata d' un pregio debito alla sua na- 
tura, come il cieco. Né il male poi è un grado minore di 
bene, com' il vedere più o meno, ma è difetto. I mali 
opposti al bene reale non vengono dunque dalla natura 
né da Dio. Da che vengono essi ? 

4. Quanto agli errori, essi privan l'animo del bene 
intellettuale; giacché consìstendo questo nel ricono- 
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scere la verità o l'ordine de' fini, per indi amarlo ed 
operare, inferiamo che l'errore priva più o mena 
l'intelletto del suo bene o dell'oggetto suo proprio. 
Da che mai deriva quel mancamento? Se naturale ob- 
bietto dell' intelligenza è la verità o l' entità intelligibile 
delle cose, né possiamo reputare obbietto del pensiero 
il nulla e la privazione d'essere, come non è oggetto 
degli occhi l'oscurità (giacché, pensando, si pensa 
qualcosa e, vedendo, si vede qualcosa); per natura 
dunque dell' intelletto l' error formale non può cadere 
nell'intelletto, sì l'errore materiale o lo sbaglio che, 
in significato rigoroso, non merita nome di errore. 
Formale dicesi l' errore , che va contro alla forma o 
legge naturale del pensiero, come una deduzione o una 
induzione fatte contr'i debiti procedimenti della ra- 
gione, come un giudizio che afferma o uega contro 
le debile relazioni de' concetti; materiale per contrario 
dicesi l'errore, quando sfuggono per accidente all'at- 
tenzione del giudizio e del ragionamento certi termi- 
Di, come una svista di computo in Aritmetica. Or ci6 
a intelletti di comprensione limitata può succedere 
senza che si dia errore proprio, giacché, posta la non 
avvertenza de' dati, per sé il ragionamento cammina 
diretto; ma l' error formale poi, contrario a leggi na- 
turali deW inieWeiio, non può accadere p^r natura, che la 
natura non opera da sé contro natura o contro sé slessa. 
Eppure in ogni tempo e luogo slam' ingombri d'errore. 
Onde mai? Qui sta la ricerca che affaticò i pensatori. 

5. Ha se il quesito parve o pare involuto quanto 
a' mali fisici o reali, cioè le nostre deformità e 1 morbi 
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e i dolori, o quanto a' mali intellettuali^ cioè gli errori 
formali, viceversa quanto al male morale il quesito è 
semplice molto e di facile soluzione. Se noi trasgre- 
diamo la legge di natura, eh' è V esemplare nostro, 
ecco il male morale. Può essa trasgredirsi per intima 
o naturale necessità? No, perchè la natura, da sé, non 
può contraddire sé stessa; tantoché, se naturalmente 
noi siamo portati alla benevolenza , assurdo è credere, 
che per natura semplicemente venga la malevolenza e 
il delitto. Si travia pertanto dalla legge naturale per 
libera volontà. E in che modo? Come la natura umana 
è veramente natura umana, non già perchè le mem- 
bra del corpo stieno separate T una dall'altra, e il 
corpo stia separalo dall'unità interiore vivificatrice, o 
il senso dall'intelligenza, e non già perché V un uomo 
non abbia nulla che fare con T altro; ma perché anzi 
ogni parte del corpo, e ogni parte dell' uomo, e ogni 
facoltà dello spirito son congiunte in un individuo, e 
tutti gli uomini compongon 1' unità del consorzio ci- 
vile: come perciò i fini d'ogni parte, d' ogni facoltà 
e di tutti gli uomini non possono, se divisi fra loro^ 
considerarsi ordine di natura, ma nel congiungimento 
loro intero; cosi l' ordin morale non possiamo risguar- 
darlo fuorché nell'armonia de' fini naturali che com- 
pongono la finalità nostra. Invece la volontà libera^ 
se condiscende agli appetiti particolari, all'amor pro- 
prio contro l'amore degli altri uomini, all'amore di 
famiglia o di patria contro V amore universale d' urna* 
nità, agli appetiti sensuali contro Y ordine della vita e 
del consorzio, allora s'origina il male morale, ossia un 
disordine volontario contro la legge o V ordine di na- 
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tura. Indi nascono le malvagità d' ogni maniera, le 
guerre civili, la divisione del genere umano, e si tra- 
scurano i doveri, s' offendono i diritti, si preferiscono 
le dilettazioni particolari alla pace interiore d' un' ani- 
ma ben' ordinata. 

6. La soluzione del quesito è facile dunque per la 
qualità e per V orìgini del male morale. Or si doman- 
da: nell'arbitrio umano, causa del male morale, po- 
tremmo noi riscontrare altresì la causa de' mali reali 
e degr intellettuali? La soluzione affermativa par sulle 
prime troppo ardita e quasi paradossastica; perchè 
non vediamo tosto qual relazione possa mai avere 
l'arbitrio umano con tante deformezze, con tanti af- 
fanni, con tanta moltitudine di falsi giudizj; e par che 
attribuiamo alla volontà dell' uomo troppa efficacia , e 
che ci mettiamo a rìschio d' imputare non giustamente 
alla volontà libera e particolare i mali non volontarj. 
Eppure dall' altra parte i popoli (com' ho detto già) non 
rifuggono da questa soluzione, la credono anzi natu- 
ralissima; e poi ancora, se natura di cose, né creata 
né increata, non può spiegare il male fisico o reale, e 
se natura d'intelletto non può spiegare l'errore logico, 
sembra che tutto ciò non possa spiegarsi se non me- 
diante la volontà che operi contro natura. 

7. Ma prima s'escludano quelli che non sono mali, 
fuorché in apparenza o considerati astrattamente da sé 
soli. Fors' é un male la morte? Certo, essa repugna; 
ma, non entrando qui ne' termini della Teologia posi- 
tiva, la morte naturalmente non può dirsi un male. 
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Perchè mai? Perch'essa è naturai confìne di cosa fini- 
ta. Male dicesi privazione di pregj naturali: or come 
può essere mai pregio naturale di corpi organati du- 
rare immortali fra tanto trasmutamento di forme, ne- 
cessario air ordine dell' universo? E il dolore poi è un 
male? Repugnano i dolori; ma non ogni dolore può 
dirsi un male, quando deriva da naturali confini e 
contrasti delle forze naturali , come bisogno di nutri- 
mento e come il senso spiacevole d' ogni bisogno na- 
turale; giacché anzi ciò spinge a provvederci del biso- 
gnevole : invece, male può chiamarsi quand'è privazione 
di stato conveniente alla vita sensitiva, e impedisce 
r uso delle facoltà , come il tormento della sete o come 
le angosciose infermità nostre. Ma può essere questo 
l'andaménto non accidentale di natura? VefHiamo^ che 
mentre il dolore strazia non di rado gli uomini^ 
ne' bruti animali viceversa e segnatamente in quelli non 
soggetti air artificio della signoria nostra, tutt'i lor 
moti manifestano un gradevole sentimento della vita^ 
il quale perciò non viene soverchiato dal dolora; co- 
m' altresì, specialmente fra gli animali non addomesti- 
cati, sono rarissime le deformità o le lunghe malattie. 

8. Perchè si frequente dunque fra gli uomini e Io 
sformarsi delle membra e il dolore tormentoso, e per- 
chè tanto crudeli aspetti di morte? Siffatti mali deri- 
vano sempre, non dico no immediatamente, pur al- 
meno mediatamente, da libera volontà, cioè da cause 
morali. Dico immediatamente , quando la volontà pro- 
duce immediatamente neir uomo il disordine della 
passione, onde scaturiscono dolori e malori senza fine. 
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Ogni debolezza, ogn' intemperanza, ogn'oziosità, ogn'in- 
giustizia, ogn' imprudenza procedono da passioni non 
ordinate, perciò dolorose, perciò contrarie alla sa- 
nità e durevole bellezza del corpo, e contrarie alla 
pace dell'animo. Se facciamo, tornando attempi pas- 
sali con la nostra memoria, il conto de' dolori non pro- 
curali da volontà, e poi de' dolori procurati, senza fallo 
il novero di questi supera di gran lunga: come i non 
procurati poteva mitigare la volontà col retto giudizio 
de' beni che da noi diper^lono, cioè con l'affetto alla 
verità ed alla giustizia e per consolazioni religiose. 
Nient' avvi di più provato, si dall'esperienza nostra, 
sì dalle storie o dalle statistiche, le infermità e i pati- 
menti e le sconciature del corpo e il terribile infortu- 
nio della paizia , moltiplicare secondo la corruUela dei 
popoli; e, tra' popoli, più nelle città che nelle campa- 
gne 0, nelle città, fra gli ordini della cittadinanza più 
molli e più oziosi. Mediatamente poi vengono i mali ; 
si quando li patiscono i figliuoli per corrotta com- 
plessione de' loro maggiori , o per educazione cattiva 
(e, ancor qui, la Medicina e la Fisiologia dan luce ba- 
stante); si quando la crudeltà o l'indolenza degli ab- 
bienti e de' prepotenti offende i diritti altrui e la na- 
tura umana : talché, tirato il conto de'patimenti non 
volontari, la massima parte li fan soffrire gli uomini 
a' loro fratelli, essendo pur vero che l'uomo all'altro 
vuomo è fiera o quasi un Dio. 

9. Rispetto all'errore formale poi,, quantunque 
non sempre o, anzi, raramente possa giudicarsi da 
ménti umane la sua morale imputabilità ; pur certo è 
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che, in origine almeno, esso deriva da disordine mo- 
rale. Molti errori, originalmenle formali, diventano 
in progresso materiali, com' alcune volgari preoccupa- 
zioni di famiglia o di popoli o di società religiose; 
preoccupazioni accellate per altrui autorità e divenute 
abito, senzachè la riflessione vi ritorni sopra; ma, in 
principio, qualunqu' errore logico procede da giudizj 
avventati o da passione, non dunque da sufficiente 
amor del vero, il cui rispetto fa l'essenza del bene 
morale. Basta leggere il Saggiatore di Galileo per sin- 
cerarsi, quanto i Peripatetici torturassero la ragione 
loro a non dismettere le inveterate opinioni. Quando 
si trattò d'aprire il Canale di Suez, gl'interessati 
contro l'impresa dicevano: esser troppo diseguale 
r altezza de' due mari opposti e che ne verrebbe un 
terribile urto. Noi crediamo quello che piace: cosi 
scriveva Cesare hq' Comentarj , e cosi dice un pro- 
verbio comune. L'affetto passionalo altera il giudizio; 
perchè, dipendendo la riflessione dall'attenzione, e 
questa movendo dalla volontà, se la volontà stessa 
condiscende a un affetto particolare, anziché racco- 
gliersi nella verità , storce il ragionare diritto e pro- 
duce ogni errore più grave o più dannoso. Per esem- 
pio, non avvi tribù selvaggia che, in mezzo agli errori, 
non serbi vestigio d'antico incivilimento negl'idiomi 
anche ne' monumenti; talché, primo scalino di ci- 
viltà non dobbiamo credere la barbarie o la selvati- 
chezza (che l'uomo non nasce barbaro, ma ignorante, 
come non barbaro è il fanciullo, il pastore, il conta- 
dino); e se stato naturale a noi fosse la barbarie, non 
potremmo incivilire mai : e però la vita selvatica o 
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barbara è da reputarsi conseguenza d'errori volontarj, 
anziché rudimento e inizio di vivere civile. 

10. Per gli errori della coscienza massimamente, 
bisogna distinguere i giudìzj suoi naturali, ond'essa 
ripensa l' ordine dell' uomo e le sue azioni, e giudica 
se queste sieno conformi o no alla legge, da' giudizi 
artificiosi e secondar]. Ne* suoi primi atti, salvo ii 
caso d'errore materiale,. la coscienza è sempre ve- 
race, splendendo entro di noi l' esemplare della natura 
nostra e il consapevole pensiero della nostra imputa- 
bilità, onde sogliam dire comunemente, che la co- 
scienza è voce di Dio; ma ne' suoi alti secondar] la co- 
scienza può non essere verace, anzi divenire coscienza 
erronea o falsa, perchè la volontà, imperando alla rifles- 
sione, talvolta lasciasi sviare da un affetto disordinato, 
e svia perciò la riflessione stessa che giudica bene il 
male> o male il bene. 

11. Se dal vivere privato si gira il guardo al vi- 
vere civile a quegli errori eh' ebbero efficacia sulle 
moltitudini e sulle pubbliche istituzioni, noterò tre 
specie di fatti: le superstizioni, circa l'attinenza del- 
l'uomo con la divinità; la schiavitù e le donne oppresse, 
circa r attinenza dell' uomo con gli altri uomini; poi, 
quanto alla relazione dell'uomo con sé stesso, la opi- 
nata licitezza del suicidio, segnatamente fra gli antichi. 
Ora, intorno alle superstizioni, se domandiamo del- 
l' origine loro a Platone o a Cicerone, ci risponderà il 
primo nelle Leggi e il secondo nelle Tuscolane, che le 
generarono! guasti costumi , perchè l'uomo fingeva 
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gli Dei a esempio e scusa di vizj proprj , anziché far 
noi simili a Dio. Quali origini ebbe la schiavitù? Essa, 
in principio, derivò dalla guerra e perciò da violenza, 
e fu mantenuta da orgoglio che indusse Aristotile a 
creder servi naturalmente alcuni uomini (PoliL), o da 
cupidigia di lucro che fece spargere tanto sangue negli 
Stati Uniti d'America. L'oppressione della donna in 
che modo s' originò fra gli antichi? La sensualità che 
s'inebria e poi dispregia, questa fu.l'origin prima; e 
però il Cristianesimo, santificando la famiglia, onorò e 
liberò la donna. Un' altra cagione fu la pigrizia de' più 
forti , giacché i selvaggj e i barbari danno alla fem- 
mina ì lavori e a sé recano V armi ; e però il Cristia- 
nesimo onorò e liberò le donne, condannando l'accidia 
e santificando il lavoro. Quale la causa del suicidio, si 
difeso dagli Stoici? Fu debolezza di non sostenere i 
mali della vita e si disse fortezza, che anzi sta in sop- 
portarli costantemente. Non v'ha dubbio, pertanto, 
€he questi errori procedessero da volontà corrotta. 

12. Se dalla volontà umana scaturisce in origine 
ogni male, anche intellettivo, anche fisico, nondimeno 
va rammentato eh' essa é cagione non sempre imme- 
diata, si mediata, e che allora i mali posson discendere 
per generazione de' corpi o per abito di mala educa- 
zione. Non possiamo perciò attribuire al mate un'orìgine 
tutta privata, né tutta comune, un' origine tutta di spi- 
rito, né tutta di corpo; e quantunque poniamo la causa 
prima nella particolare volontà dell' individuo umano > 
pure non dobbiamo rifiutare, considerando la questione 
da tutt'i lati, la unione delle quattro cause predette. Certi 

Conti. H Buono nel Fero. — I. iO 
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Moralisti, specialmente addetti a un misticismo filo- 
sofico e antiteologico, si fermarono, spiegando gli 
esordj del male, alla sola elezione de' particolari uo^ 
mini. Ma chi potrà negare l' influsso delle condizioni 
socevoli ove nasciamo, e l'altro più specialmente 
della varia educazione? La cosa è tanto manifesta^ 
che saremmo anzi tentati d'assolvere molti errori 
e vizj , se dentro di noi non rimanesse sostanzial- 
mente salvo r arbitrio e il lume dell' intelletto. Ma 
ogni sistema filosofico, che serra (condonisi la frase) 
V io neirio, senza schiuderlo nel noi, e ogn' individua- 
lismo (come oggi lo chiamano con brutta novità di nome) 
speculativo e pratico, non ispiegò mai nulla^ perchè 
gl'individui segregati son come^arena senza cemento. 

13. Altri per l'opposto, che appelleremo i Poli- 
tici, recarono la cagione del male, o principalissima o 
sola, non alla volontà di ciascuno, sì alla comunanza 
politica; ed è famoso V Emilio del Rousseau che di- 
ceva: l'uomo esser buono per natura e per volontà, 
purché solitario, e corrompersi nella civile società, 
sicché civiltà è corruttela. Tacerò qui che natura 
umana è vivere in consorzio, non già un aborrire da 
ogni compagnia, perchè l'uomo assolutamente solo, 
non può né anche concepirsi; ma noterò invece, 
quella opinione recare all'estremo una dottrina, già 
invalsa fino da' tempi del Machiavelli, né terminata 
pur' oggi , la quale attribuisce all' istituzioni politiche 
alla natura di Governi troppo più importanza ch'esse 
non abbiano. Secondo l'esagerazione di tal dottrina > 
e ogni bene d' uomini e ogni male vien dallo Stato; 
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ma se doì consideriamo che società corrotta noD può 
procedere fuorché dall'uomo corrotto, e che io popolo 
corrotto buone istituzioni non reggono e che, vice- 
versa, cattive istituzioni non posson durare in popolo 
bilono, ci accorgiamo che, ad ogni modo, il segreto 
del migliore o peggior vivere politico è sempre la 
volontà de' cittadini , e che a riformar lo Stato biso- 
gna si cominci da riformare noi stessi ; se no , per la 
servitù che alligna nell'animo, riscoppia fuori la ser- 
vitù politica e la licenza. Ma , pure non dee mettersi 
in dubbio la efficacia di buone leggi e dilbuon' assetto 
politico, perchè leggi e Stato sono dopo la famiglia e 
la religione magistero educativo potentissimo: talché, 
come lo stesso Machiavelli scriveva , se un popolo ha 
il Governo che merita , può anche affermarsi , un Go- 
verno avere il popolo conforme a so stesso. Né cir- 
colo vizioso , ma necessità di correlazioni é questa , 
come il buon marito fa la buona moglie, o viceversa. 
La volontà viziosa de' privati, dunque, corrompe la 
società umana; e, per l'opposto, la società corrotta 
corrompe vie più la volontà privata. 

14. Questa corruzione, poi, deriva forse soltanto 
dall' uomo interiore, senz' alcuna efficacia di genera- 
zione? Cosi opinano certi Spiritualisti che avvezzi a 
rinserrarsi nel pensiero astratto , più non veggono l'at- 
tinenze del corpo col sentimento e, mercè il senti- 
mento, con la ragione nostra e con la volontà. Se noi 
per altro consideriamo che certe inclinazioni si tra- 
mandano di padre in figlio, anche allora che i genitori 
muoiono prima d' allevare la figliuolanza ; e se conside- 
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riamo, che certe abitudini viziose suggellano un'im- 
pronta di sé ne' volti, non cancellata ne' figliuoli, anche 
allora che questi lascian gli abiti paterni (a nostra 
memoria vedemmo ciò seguire nella sbirraglia), non 
possiamo esitare sulla falsità dì detta opinione. Cosi 
è provato il fatto, già notato da Platone e spiegato 
da* dogmi ebraicocristiani e significato da san Paolo, 
dal Pascal e dal Bacine, la legge delle membra batta- 
gliare contro le leggi dello spirito; contrasto, che non 
potendo concepirsi nell' ordine primitivo di natura 
(perchè la ragione dell'uomo sovrasta naturalmente al 
senso), dovè procedere da un fatto di volontà e pro- 
pagarsi per le generazioni, quantunque non imputa- 
bile all'attuale volontà de' generati. 

15. Viceversa qualche Fisiologo, non attribuendo 
niente all'impero libero della volontà di ciascuno, nò 
distinguendola dalle forze corporee, ogni primordio 
del bene o del male, com' altresì ogn' inclinazione, 
operazione, abitudine umana e il vario incivilimento, 
e la varietà de' suoi gradi, spiega per conformazione 
varia de' corpi e per virtù generativa; opinione, a cui 
s'unisce l'altra sull'onnipotenza de' climi. Poiché la 
scienza non esclude alcuna ragione o cagione, non vo- 
glio minimamente negare che da tutto ciò vengano im- 
pulsi e tendenze; nego bensì, per autorità della coscienza 
che m'attesta la libertà e il decoro umano, la prede- 
terminazione dell' umano volere per forza di tali cause,, 
ond'a queste non può attribuirsi l'origin prima del 
bene o del male. In contrario noterò tre fatti singola- 
rissimi: cioè primieramente, eh' in ogni popolo e in ogni 
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schialta , purché non di barbarico di selvaggj , vediamo 
esempj delle medesime virtù, come il Cristianesimo 
produsse i medesimi efTelli su tutta la terra; secooda- 
riamente, che gli uomini più malvagj non disconoscono 
il bene, onde osservano fra loro una certa giustizia; 
finalmente, che malattie terribili, le quali rechereb- 
bero ad incrudelire in altrui, come V idrofobia, se non 
tolgono la mente, non tolgono neppure la volontà buo- 
na, come l'idrofobo prega i suoi a stare lontani dalla 
sua rabbia mordace. 

16. Alcuni Moralisti dettero alla volontà le cagioni 
del male. È vero, ma non soltanto alla volontà de'sin- 
goli senza T efficacia del consorzio umano. Qualche Po- 
litico attribuì a questo le cagioni del male. Vero, ma 
non al solo consorzio, né principalmente ad esso , bensì 
ad esso secondariamente, principalmente alla volontà 
di ciascuno. Certi Spiritualisti dettero all' uomo inte- 
riore la causa del male. Sì, ma non al solo uomo in- 
teriore, perchè tutta l'umana specie partecipa de* beni 
e de' mali. Dettero al corpo e alla generazione sua le 
cause del male alcuni Fisiologi. Cosi è, ma non al 
corpo principalmente, si al corpo l' occasione, all' uomo 
interiore la eftìcienza. E quindi nell' origine del male 
si ritrova tutto 1' uomo, anima e corpo, individuo e 
società. Il volere libero, dove sta la causa dell' ordin 
morale, fornisce anco il rimedio a' disordini tutti; 
perchè l' animo alto e fermo ricompone i tumulti in- 
terni, resiste a' turbamenti esterni e si ristora dei mali 
uon volontari co' beni dell' intelletto e della coscienza* 
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CAPITOLO IX. 

Del morale perfezionamento. 



SOMMARIO. 

4, Argomento. — 2. Concetto universale della virtù. — 3. Sua di- 
stinzione cardinale. — 4. Prudenza. — 6. Giustizia. — 6. For- 
tezza. — 7. Temperanza. — 8. La civiltà : — 9. e come la 
libertà ne sia condizione. Indi vengono: ~ 40. La prudenza 
pubblica, — 44. e la giustizia, — 42. e la fortezza, — 43. e la 
temperanza negli Stati. — 44- Educazione che procede da 
tre cause. — 45. Idem. — 46. Conclusione. 

i. Affinchè il bene morale diventi un'arte, non 
basta un qualche atto d' onestà e di giustizia^ e nem- 
meno d'eroismo, come il bello affinchè diventi arte 
non servono alcuni segni che la mano si provi a ti- 
rare in carta od in creta ; ma in tutte V arti occorre 
l'abito degli atti, che perciò, ripetuti, acquistano 
sempre più facilità e perfezione. Allora veramente 
si è arte la vita morale, giacché ordina meditata- 
mente il vivere umano ad un fine preconosciuto, cioè 
all'ordine de' fini naturali. Or quest'arte di perfe- 
zionamento umano, divenuta cosi abito, è la virtù. 
Ma nel perfezionamento non istà forse V inventiva mo- 
rale?; giacché la natura détte a noi la potenza del 
bene, che dee svolgersi per libera volontà dell' uomo 
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ed egli cosi diventa baono, cioè virtuoso; talché, ìd 
un certo rispetto, il galantuomo è fattura di sé mede- 
simo. Questa novità, che la natura da sé sola non pro- 
duce, deve produrla bensì l'arte libera umana, sempre 
tenendo innanzi a sé V esemplare osservato e imi- 
tato, che consiste nella natura stessa e nelle sue leggi. 
Ecco adunque ciò che ora devo esaminare, r inventiva 
morale omerale perfezionamento, dopo aver' esami- 
nato la osservazione della natura umana e T imita- 
zione. Poi, siccome ogni virtù é non solo privata, si 
anche civile, perchè risguarda il consorzio e perchè 
la civile potestà r esercita nelle relazioni esteriori , cosi 
prenderò a esame la virtù ne' due rispetti del perfe* 
zionamento privato e della civiltà eh' è il perfeziona- 
mento pubblico, 

2. Le virtù ricevono diverso nome per la diver- 
sità della materia; come sobrietà, temperandosi ne'cibi 
e nelle bevande; liberalità, largheggiando quanto uno 
può e quant' occorre ne'beneflzj, e via via; ma fino 
da' tempi di Platone, che trattò tale argomento nel 
Protagora e altrove, si cercava se tutte le virtù pos^ 
sano ridursi ad una; e vai quanto dire, se possano 
trarsi tutte ad un concetto universale , eh' esprima la 
essenza d' ogni virtù o ciò che le fa essere virtù, e 
somigliare fra loro, quantunque vario ne sia il sog- 
getto. La quale ricerca importa due vie necessarie^ 
induttiva e deduttiva: per induzione socratica, esami- 
nando le singole virtù e trovando in esse \* universa- 
iità di lor concetto e natura; o per deduzione, ca- 
vando dall'idea del bene X idea comune ad ogni virtù 
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particolare: giacché se noi esaminiamo induttivamente 
qualunque abito morale che dicasi virtuoso, come 
l'onestà de'coslumi, vediamo chiaramente che ognuna 
prende tal nome, perchè ordinato in conformità de'fini 
umani; e siccome l'ordine di questi è il bene^ dal bene 
possiamo dunque altresì dedurre il concetto univer^ 
sale degli abiti virtuosi. L'atto morale diversifica 
quanto al soggetto do v' esso cade; in sé medesima 
poi ogni moralità d' atti doverosi o leciti o superero- 
gatorj viene ad un punto unico, cioè al rispetto de'fini 
di nostra natura; e siccome il rispetto è amore, dun- 
que ogni virtù s'unifica nell'abito d'amore o di carità, 
nome già usato dagli antichi per gli affetti uiiìani, 
e sublimato dal Cristianesimo: e poiché l'amore al- 
l' ordine de' fini non in altro consiste che in amore 
della verità qual' essa é , volontariamente riconoscen- 
dola e in tutti gli atti praticandola o interni od ester- 
ni, segue, ogni virtù singola unificarsi nell'abito 
d' amore alla verità. Indi la sublime parola scritturale, 
facere veritatem, dove si considera la virtù quasi un 
fare la verità stessa od operarla, cioè manifestare l'or- 
dine del conoscimento nella volontà libera e nelle 
operazioni. 

3. Questo il concetto unico e universale della vir- 
tù. Ma come si potrà, inoltre^ divisare per modo ra- 
zionale scientifico la sua dislinzione suprema, talché 
si riconducano ad essa le distinzioni subordinate, le quali 
(direi) son senza numero? Potrà farsi ciò, guardando 
alle relazioni necessarie d'ogni atto morale; ond' esce 
ana dottrina bella e semplice a meraviglia. Sappiamo 
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che Tatto morale della volontà nostra consiste nel rac- 
cogliere l'attività dell'animo nella ragione pratica , che 
consiglia e che mostra i debiti fìni dell'atto libero ; sic- 
ché volontariamente dobbiamo intanto sospendere con 
fatica ogni alto d'appetiti e non condiscendere a' loro 
piaceri, finché la ragione non abbia dimostrato il da 
farsi^ cioè il dovere, la licitezza o l'eroicità delle ope- 
razioni e il contrario: e allora la volontà buona dà 
l'assenso e impera gli atti umani entro e fuora di noj. 
Sono due pertanto le facoltà morali , cioè la ragione 
pratica e la volontà, e soggetti a loro gli appetiti par- 
ticolari, afSnchè li coordiniamo nell' ordine generale. 
Orat quanto alla ragione pratica che delibera e consi- 
glia, virtù abito morale suo è la prudenza; sicché 
officio di questa é mostrare il debito fine, i mezzi 
convenienti, e tutte le circostanze di tempo e di luogo 
e di persona, o simili. Quanto SiW assenso della volontà, 
che risolve, virtù o abito morale suo è la giustizia o 
rettitudine dell' atto; che si conforma in tatto all' or- 
dine de' fini , mostrato dalla ragione. Quanto poi agli 
appetiti particolari, che la volontà dee coordinare, se 
consideriamo la fatica che la volontà stessa dee valo- 
rosamente sostenere, frenando e sospendendo queste 
inclinazioni e raccogliendo tutta la interiore attività 
nella meditazione del fine, virtù o abito morale si è 
la fortezza; ma se consideriamo i piaceri d' ogn' incli- 
nazione, da culla volontà deve astenersi, finché non 
sìa chiara la loro licitezza e il quanto e il come, virtù 
abito morale si é la temperanza. Indi si scorge come 
tutte le virtù sien fra loro inseparabili essenzialmente, 
formino una virtù sola in quattro rispetti, quantun- 
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que accideDtalmeDte una prevalga ìd alcuni e altra ìd 
altri , anche possa farsi un atto di fortezza e un 
uomo mancare di sobrietà. 

4. La distinzione di tali virtù (dette cardinali, 
perchè ad esse si riferiscono l'altre), prudenza, giU" 
stizia, fortezza e temperanza, è antichissima^ e sì 
trova in Platone^ in Aristotile, in Cicerone^ in Seneca^ 
poi nella Filosofia dell' Evo cristiano , come nel mira- 
bile libro eh' è la Somma di san Tommaso e nel Fir 
cino e ne' Dialoghi del Tasso, e più recentemente nel 
Rosmini; tanto poi vera in sé stessa, che diventava 
insegnamento catechìstico di religione. Se non che* io 
prendo in significato universale o più intrinseco a ogni 
atto morale queste virtù, spiegate finora in significata 
più particolare, benché vero ed alto, come giù giù 
noterò. Prudenza è dunque virtù consigi iatrice, che 
appartiensi alla ragione pratica e che palesa il fine de- 
bito degli atti umani e l' ordine de' mezzi convenienti 
a tal fine. II comune insegnamento definisce anch' esso 
in questi termini la detta virtù; eccettochè la ri- 
sguarda di più nelle speciali difiìcoltà d' una savia ele- 
zione fra più partiti non chiari, dove io considero 
generalmente la razionale scelta del fine buono e dei 
mezzi ad ottenerlo. Non avvi poi differenza nel porre 
tal virtù fra due vizj contrarj, uno de' quali è V im- 
prudenza, cioè inconsiderazione o temerità, e l'astu- 
zia che adocchia sempre i fini e i mezzi rispetto 
all'appagamento di appetiti sregolati. E anche consenta 
del tutto nel distinguere la prudenza, come virtù 
della ragione pratica o deliberatrice d'atti morali. 
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dalle yirtù intellettuali; giacché le virtù intellettuali 
son l'abito della ragione speculativa, cioè a fine di co- 
Qoscenza, piuttostochè a fin di bene, consìstenti, nel- 
l'abito di pensare i principi e che si dice intelletto, 
nell'abito di meditare le ultime ragioni d'ogni cosa e 
che si dice sapienza, nell'abito di meditare le ragioni, 
non ultime d' ogni cosa , si di certe cose , onde viene 
la ^cf>n2;a, ossia le scienze speciali: ma, invece, la pru- 
denza è abito di consigliar bene la volontà per indi 
volere ciò eh' è buono. 

5. Giustizia io chiamo universalmente la rettitu- 
dine dell* atto volontario, che conformasi per appunto 
a' consigli della ragione retta; da ius, gius, iubere, co- 
mandare: sicché giustizia della volontà è obbedire al 
comando della ragione. Come si dice retta o diritta 
una linea, che va verso un termine, senza sviare, 
perocché ogni torcimento suo sarebbe un tendere ad 
un punto diverso; cosi retta, o diritta, o giusta è la 
volontà che, senza lasciarsi torcere da un affetto qua- 
lunque, tende al fine che la ragione sola le dimostra, 
e a questo dirige gli affetti d'ogni maniera, tenendosi 
fra gli estremi, o d'uno zelo superbo nell'amore del 
bene, o della freddezza o, almeno, della tiepidità. In- 
vece, comunemente, si chiamò giustizia un rispetto 
più limitato di essa, cioè il rendere a ciascuno il suo, 
mettendo uguaglianza ne' contratti umani, e che s' op- 
pone a due vizj contrarj, dell' ingiustizia ne' contratti e 
della troppa giustizia, ch'esige ilfliritto senza equità 
e compassione. Idea vera, ma che dipende da un'altra 
più elevata, giacché l'abito della giustizia esteriore 
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viene dall' abilo della giustizia interiore (constans ac 
perpetua voluntas. IstiL lust), o rettitudine della vo- 
lontà, che non solo vuol rendere il suo a ciascuno de- 
gli altri uomini, ma il nostro anche a noi stessi, e il 
suo a Dio; sicché contiene ogni diritto e ogni dovere. 

6. Poi la fortezza è, quanto alla universalità del 
suo concello, l'energia stessa della volontà che abi- 
tualmente sostiene la fatica delle relte operazioni. Qual 
fatica? È noto ; menlre gli afTetli e gli appetiti che si 
muovono tanti, e tanto diversi, e tanto contrarj nel- 
l'uomo, inclinano l'attività dell'animo verso una parte; 
com'adire, quando si sollevano improvvisi sdegni nel 
cuor nostro e improvvise tendenze di senso; allora 
quel frenare l' inclinazione che agogna il termine 
suo, e quel concentrare l'attività dell'animo nel ra- 
zionale consiglio, quasi nel tribunale che deliberi sulla 
sentenza da proferirsi, e ritirare cosi dagli appetiti 
concitati l'attività loro, è faticoso, laborioso, arduo 
più meno, faticosissimo poi quando gli affetti di- 
vennero passioni. Or durare questa fatica, durare la- 
horem, è fortezza ; vigore si necessario ad ogni atto 
morale, che ogni virtù ne prese il nome suo, giac- 
ché virtù è da vis, forza e vigorìa; e procede fra' due 
vizj opposti della fiacchezza d'animo, e della durezza 
che si oppone a tulle le inclinazioni naturali per falso 
concetto della virtù, come gli Stoici che gli affetti 
d'ogni maniera condannavano rigidamente. Significato 
più ristretto, benchè^ero, ebbe la fortezza da Platone 
in poi che la poneva nell' adoperare, come slromento 
della ragione , 1' appetito irascibile , cioè nello sde- 
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gnarsi contro le tendenze dell'anima non regolate^ 
talché sfésse di mezzo al timore e air audacia. Ma in 
significato più largo, fortezza è reprimere anche lo 
sdegno eccessivo, come cedergli è debolezza, e mode- 
rarlo è faticoso grandemente, specie a coloro che per 
natura sono sdegnosi. Più s'accostarono all'universa- 
lità del concetto que' Moralisti cristiani, che fortezza 
dissero tal virtù, onde slam pronti a superare ogni dif- 
ficoltà che c'impedisca dal ben' operare; ma invece io 
la considero, non quasi una virtù, si com' energia 
d' ogni virtù. 

♦ 7. La temperanza, infine, non è manco insepara- 
bile dalla volontà virtuosa; perchè consiste nel tem- 
perarsi da' piaceri che T anima prova, secondando gli 
appetiti e gli affelti di qualunque sorta. Mentre la for- 
tezza sta specialmente in vincere il sentimento gene- 
rale di dolore o di molestia eh' è unito alla fatica, e 
nel sostenere que' dolori particolari dell' anima o del 
corpo , capaci di turbare la ragione nostra e V uso 
retto della volontà, se questa non resiste con vigore; 
la temperanza sta più specialmente, all'incontro, nel- 
l'astenersi da ogni piacevole asseconda mento degli af- 
fetti, finché la ragione non gli approvi e ne' limiti da 
essa consentiti. Onde questa virtù procede fra due 
vizj contrari : Y uno eh' è la cupidità o agognamento 
d'ogni piacere, a cui l'anima e il senso c'inclina; 
l'altro eh* b l'avversione da ogni gradevole sentimento, 
quasiché alla virtù s'opponga la felicità, mentre anzi 
n'èla giusta sanzione. Or dietro i Platonici, l'antica 
Filosofia e la nuova e i Moralisti cristiani risguarda- 
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rono invece la temperanza più ristrettamente, benché 
veracemente, nella relazione sua con l'appetito concu- 
piscibile, ossia con l'appetito de' diletti corporei; per 
esempio, del diietto nel cibarsi o nel bere, dicendo 
eh' essa li tempera conforme a' Ani della ragione no- 
stra e che li contiene tra la intemperanza e l'insensi- 
bilità. Giustissimo pensiero; ma sollevandoci all'es- 
senza d' ogni atto virtuoso^ si scorge inoltre che non 
solo nella concupiscenza, si anche negli sdegni v'è un 
temperarsi, perchè secondare lo sdegno porta un certo 
diletto, quantunque seguito (com' ogni intemperanza) 
da dolore; poi, che non solo ci temperiamo da' piaceri 
del senso corporeo, sì ancora da' piaceri dello spirile^ 
quand'essi ci svierebbero da qualche dovere, come i 
diletti dello studio, allorché noi siam tenuti a eserci- 
tare gli ufìicj della patria o della famiglia : talché la 
temperanza noi consideriamo non quasi una virtù, 
si come il debito confine d' ogni atto umano. 

8. L'abito morale o la virtù, pertanto, è ad un 
tempo, benché in quattro relazioni diverse, prudenza 
per la ragione, giustizia per la rettitudine, fortezza 
pel sostenere o virilmente operare, temperanza per 
l'astenersi: sustine, abstine, viriliter age. A tal per- 
fezionamento privato corrisponde la civiltà, eh* è abito 
di pubbliche virtU o di pubblico perfezionamento, ossia 
é la virtù considerata rielle sue relazioni socevoli e 
massimamente nei reggitori dello Stato. Il perfeziona- 
mento civile ha tre rispetti, cioè il perfezionamento 
morale, in significato più proprio, il materiale, il po- 
litico. Il morale, su cui si fondano gli altri due, pri- 
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mieramente consiste nella ragione pratica dei cittadini, 
ond'essi conoscono il 6ne vero della civile compagnia, 
il bene comune, non che i mezzi opportuni a conse- 
guirlo; poi consiste nella volontà de'cittadiiU stessi che 
amano quel ben comune, coordinandovi le private uti> 
lità. Il perfezionamento materiale si riferisce ai mezzi 
esteriori e che si chiamano ricchezza, necessarj o utili 
a conseguire i fini dell' uomo e del civile consorzio : 
giacché, anima e corpo formando insieme la natura 
umana, come non possiamo acquistare bontà e giu- 
stizia e felicità senza il corpo, cosi neppure senza una 
misura più o men larga di beni materiali. Perfeziona- 
mento politico si dice in modo più particolare il rela- 
tivo air ordine del reggimento pubblico, che difende 
i mutui diritti e aiuta i cittadini al conseguimento 
de' fini comuni. 

I 

9. Or come il perfezionamento morale dell'uomo 
non sarebbe possibile senza V interiore libertà, e indi 
è questo il requisito comune d' ogni virtù privata , 
cosi la pubblica libertà è requisito alle virtù pubbliche 
od al perfezionamento civile. La volontà non regge gli 
appetiti per governo dispotico, cioè senza facoltà di 
contraddire o senza consìglio d'elezione; ma gli appe- 
titi contraddicono e la volontà li regge per via di con- 
siglio razionale, ossia per governo politico, direbbe 
Aristotile e san Tommaso con esso, cioè libero politi- 
camente. Altresì come i fanciulli, prima del discerni- 
mento, abbisognano di tutela che si converte in cura- 
tela in tutela meno ristretta, secondo lo svolgimento 
della ragione e dell'arbitrio elettivo ^ cosi un popolo. 
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che non abbia consapevolezza dell' esser suo e della 
sua morale unità, può cadere sotto principe assoluto; 
ma svolgendosi la coscienza pubblica, il reggimento 
non può essere sfornito di più o meno libertà, perchè 
allora il popolo acquista sentimento della propria pa- 
dronanza, e la libertà Io rende poi capace di perfezio- 
narsi più e più con la signorìa delle sue forze e de'suoi 
atti. Onde viene il bisogno dell' assemblee che fanno il 
consiglio della nazione, come si consiglia entro noi la 
ragione pratica, da cui nasce il decreto della volontà. 
Efficacissime sono l'assemblee, si per avvezzare gli 
uomini alla consapevolezza d'intendimenti comuni, 
sì per dire una parola che suoni all' orecchio di lut- 
t' un popolo e gli fornisca intelletto di pubbliche cose. 
Ov'ogni assemblea tace, ivi non può sapersi che 
sia la patria, mancando una comune intelligenza. In- 
telletto della nazione sono i liberi consessi. Non manca- 
rono adunanze pubbliche a nessuna grande società: la 
Chiesa ebbe i concilj, Roma il Senato e i comizj del 
popolo, Venezia il grande Consiglio ed il ristretto, eb- 
bero i regni del Medio Evo V adunanza degli ordini 
e degli Stali. A' primati del senno e della virtù spetta 
il magistero bello e terribile d'alzare la voce, alla 
quale si volgon gli animi tutti e onde s'educa il pen- 
siero delle moltitudini. Non importa la distinzione, 
la diversità, o la contrarietà delle parti: ove c'è uo- 
mini, c'è pareri, e v'è sempre da contraddire chi 
dice; anzi, dal divario e dall'urto schizza la scintilla 
che illamina, purché dentro gli animi s'asconda il 
fuoco, se no l'urto è fragore morto e tenebroso: dico 
il fuoco del sapere vero e delia patria carità. 
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10. Posto il requisito della libertà politica, possia- 
mo, se il buon volere non manchi, acquistare le pub- 
bliche virtù; e prima la prudenza, che consiste nella 
virtù della ragione pratica, ossia nell* abito di ben sa- 
pere i fini del civile consorzio e i mezzi per conse- 
guirli. Or ciò si fa principalmente perfezionando le 
leggi e le scuole. Quanto alle leggi, due condizioni si 
richiedono: da una parte bontà e giustizia di leggi, 
alSdchè nella giustizia e bontà loro s'acquietino e co- 
spirino le volontà di tutti; da un'altra parte, l'amore- 
vole osservanza della legge, non per temenza cioè, ma 
per coscienza o per amore, affinchè osservar la legge 
diventi abito comune. Ufficio delle leggi non è per fer- 
mo r insegnamento della moralità e, invece, fine loro 
è la sicurezza esteriore de' diritti umani; pur' esse 
si collegano tanto alla moralità interiore che gli anti- 
chi, sprovveduti di schietta istruzione religiosa, met- 
tevano in quelle la principale regola della virtù. Dalla 
santità loro procede il vivo sentimento dell'osser- 
varle per debito morale, anziché per solo timore di 
pena. Le scuole pubbliche, poi, perfezionano anch' esse 
la ragione pratica di un paese. Né usurpo qui la pa- 
rola pubbliche nel significalo di scuola che viene gover- 
nata dallo Stato, in contrapposto di scuola eh' è tenuta 
da privati cittadini; ma intendo scuola non familiare, 
a cui va chiunque voglia. Tacerò la ragione del con- 
venire in uno i giovani, affinchè l'emulazione infiammi 
l'ingegno: si avverto il come, per la pubblica scuola, 
s'imprima nell'intelletto degli alunni la forma d'un 
sapere comune, la consapevolezza di questo saper co- 
mune, una sostanza di dottrine comunicate a molti 

Conti. /( Buono nel Vero. — L il 
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iatellelli, onde poi nasce la comune volontà. Ecco il per- 
chè i reggimenti assoluti amin poco le scuole comuDÌ, 
tanto eftlcaci alla pubblica educazione; ma indi s'argui- 
sce la necessità che in liberi reggimenti venga eser- 
citato il magistero per tal modo, da non disgregare le 
menti giovanili nel dubbio, e neppure nella controver- 
sia per la controversia, sì da tenerle unite con T unità 
de'principj speculativi e morali, avvezzandole soltanto 
alla disputa di ciò ch'è disputabile : campo infinito; se no, 
divise le menti , si scioglie l' unilà morale d' un popolo, 
che non sapendo più reggersi da sé, gli sottentra (come 
le storie mostrano) la dittatura e V impero assoluto. 

11. Nella bontà, pertanto, delle leggi e delle scuole 
si perfeziona la ragione pratica degli Stati , ossia la 
prudenza pubblica eh' è virtù loro consigliatrice. Indi 
seguita, quanto alla pubblica volontà, la rettitudine 
degli atti conformi alia prudenza, cioè la giustizia. 
Questa, se noi la rìsguardiamo nel civile consorzio, e 
quindi nelle relazioni esterne, si distingue ora^ come 
dall'antica Filosofia e dal Gius romano, in due spe- 
cie; l'uno che piglia dal distribuire il nome suo e di- 
cesi distributiva, e l'altra che si nomina dal commu- 
tare, commutativa; perchè la distributiva consiste nel 
dispensare a ciascuno secondo i meriti, e la commu- 
tativa nel mutuo dare e ricevere , per esempio la com- 
pra e vendila, e somiglianti. Cosi le pubbliche potestà 
esercitano la giustizia distributiva, dispensando gli uf- 
ficj e gli onori e le ricompense o le pene a seconda di 
quello che i cittadini meritano; ed esercitano la com- 
mutativa, segnatamente co' tribunali civili, sentenziando 
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sul dare o sull'avere, quando sorgano controTersìe di 
tal materia fra ì cittadini. Lo Stalo par quasi fab- 
brica senza cemento, dove fallisca la giustizia, che 
mantiene T inviolabilità de' diritti; o par quasi nave in 
burrasca, che le impedisca di tenere il cammino retto. 
Se leggiamo la storia de' Comuni nel Medio Evo, ci ac- 
corgiamo, pessimo male di questi ne' tempi del trali- 
gnamento loro essere stato ciò che il Machiavelli ed il 
Guicciardini chiamano fl^or^rno rfj parte; dacché go- 
vernava sempre, non la repubblica e non per fine 
pubblico, si una parte di cittadini e per loro utilità, 
con danno e ingiuria di tutti gli altri: e il guaio peg- 
giore di tal pestilenza non era già che gli uomini d' una 
parte sedessero in palagio ad amministrare il Comune, 
bensì che corrompevasi la giustizia, tanto distributiva 
degli onori o d' ogni ufficio, e delle imposte o de' pesi, 
quanto commutativa de' tribunali che sentenziavano 
per amore di fazioni. Sta il perfezionamento pubblico, 
anzi, neir escludere sempre più ogni afìTetto di parte, 
allorché trattasi di giustizia che per tutti è sempre unica. 

12. Fortezza pubblica è poi l' abito di sostenere 
la fatica in prò della patria, rimovendo gl'impedi- 
menti che alla comune utilità s'attraversano interna- 
mente o esternamente- Or quest'abito si può distin- 
guere principalmente nell'esercizio degli ufficj pubblici 
e nel trattare l' arme. Quanto al primo, si perfeziona 
veramente uno Stato, se i pubblici ufficiali amino l'ope- 
rosità, né stieno a' banchi dell* impiego come servi alla 
catena, né riducano il tempo del lavoro al meno possi- 
bile; e quel poco, perché a malincuore, si faccia malis- 
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Simo: onde occorre molliplicare gì' impiegali a somi* 
glìanza d'eserciti, e tuttavia i negozj per la stessa 
moUipliciià de' negoziatori procedono lenti e scompi* 
gliati. Dagli uflìciali faticanti prende regola sempre 
l'andamento buono degli afTari, o il contrario. Quanta 
air armi poi, non solo esse occorrono alla difesa, sl^ 
(come il Balbo'diceva) servono di stromento validissima 
a una maschia educazione; e già l'aveva insegnato il 
Machiavelli, che abominava perciò l'armi prezzolate, 
promovendo l'istituto delle ordinanze, che fecero si 
bella e si lunga' prova di sé nell' assedio di questa città. 
Non credo che gli amatori della pace riusciranno mai 
a rimovere ogni guerra; in ogni modo, finché guerra 
può esserci, vuoisi esercito, e se guerra non ci fosse, 
la difesa interna vuol' armi più o meno. Quando in ud 
popolo, dunque, non molte sieno l'armi stanziali, ma 
ogni cittadino è soldato, come in Svizzera, in Germa- 
nia, nel vecchio Piemonte, com'ora pur si tenta fra 
noi, la disciplina può divenire abito universale; e indi 
la fortezza dei sostenere i faticosi esercizj, il seniimenta 
ancora che la patria è tesoro consegnato alla fede e al 
valore di ciascuno e, altresì, nell'unità dell'esercita 
si sente più viva 1' unità della nazione. 

13. La temperanza, come pubblica virtù, ha pure 
due uCDcj principali: l'uno si riferisce al temperarsi 
nell'appetito degli onori e del comando; l'altro nel- 
r appetito della pecunia. Or che cosa produce il prima 
ufficio di questa virtù? Segnatamente l'effetto che, 
neir esercizio delle pubbliche podestà, ciascuno stia en- 
tra i contini delle leggi e delle proprie competenze. 
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Che cosa produce il vìzio contrario? Segnatamente 
refTetio che, per cupidigia d'onori e di comando, i 
ministri della legge violano la legge, ponendo in luogo 
d'essa l'arbitrio; e che i magistrati occupano quanto 
più possono r altrui autorità: e indi procede la scom- 
pigliata licenza de' Governi. Quanto alla pecunia, la 
temperanza pubblica consiste nel mitigare le cupidità 
degli sfrenali emolumenti, che sperperano la ricchezza 
faticosa d'un popolo, e nell* amministrare il denaro 
dello Stato con illibata onoratezza; lanlochè altrimenti 
l'amministrazione può diventare un ladrocinio, co- 
m'accade sempre ne' popoli guasti. E se vediamo 
negli Stati Uniti d'America, dopo le terribili guerre 
per gli schiavi, rinsanguarsi 1' erario, e la Francia re- 
sistere al pagamento di miliardi, peso esorbitante 
di guerra funesta, vuoisi argomentare non solo che 
ivi fiorisce ancora la prosperità materiale de' com- 
mercj e dell'industrie, sì e più che ivi non cessò di 
fìorire nelle coscienze qualcosa di santo e di fidato, 
donde appariranno, quando che sia, frutti di vita. 

14. Se non che alle virtù private e alle pubbliche 
bisogna l'educazione, che inciia gli affetti più degni, 
e porge con essi alla volontà gì' impulsi del bene po- 
teniissimi. Or tre modi v'hanno molto elBcaci; l'au- 
toriià morale de' maggiorenti, la letteratura e la reli- 
gione. Parve una diiTicoIlà non solubile la riforma 
de' popoli, perchè riforma di leggi e d'istituti non 
giova, quand' un popolo sia marcio d'ozj e di voluttà; 
e riformare sé stesso, universalmente, un popolo cor- 
rotto, senza efficacia di leggi e d'istituti, parrebbe mi- 
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racolo, e non un fallo nalurale; dacché la spontanea 
risoluzione di riforma in una genie inlera , o nei più 
d' essa , richiederebbe la buona coscienza pubblica che 
appunlo manca. Si scioglie la difficoltà pensando , che 
r impossibile a tutti, o a' più, impossibile non è a' po- 
chi, a quelli cioè che maggioreggiano in una nazione 
per virtù e per dottrina; e se fallissero essi, l'acqui- 
sto, la durata, il perfezionamento della bene ordinata 
libertà e delle pubbliche virtù è disperatissima impre- 
sa. Que' pochi,* adunque, i Balbo, gli Azeglio, i Gio- 
berti, i Rosmini, e prima i carcerati dello Spilbergo, 
danno agli altri l'esempio, e i pochi diventano molti, 
e i molti una moltitudine: si allo, si terribile ministero 
è affidato a chi primeggia per animo e per intelletto ! 

15. Fra le genti civili v'ha un mezzo educativo 
d'alta efficacia, ed è la letteratura; teatro, racconti, 
storie, effemeridi, lutto ciò che volgesi allo intelletto 
mercè la fantasia ed il sentimento; e a questa lettera- 
tura s'appartiene la potenza di perfezionare i civili 
affetti e ogni sentimento d'umanità. Tacerò le ripren- 
sioni che uno può fare alla letteratura del nostro tem- 
po; bensì l'animo mio si volge mesto e riconoscente 
a quegli uomini, la più parte già scesi nel sepolcro, i 
quali, mentre Tltalìa parve ultima fra le nazioni, scris- 
sero fra noi o in terra d' esigilo prose o versi che ap- 
prendevamo a memoria, e ci facevano lacrimare di 
vergognale di speranza; ed è bene che i nostri nepoti 
lo, sappiano, affinchè imparino il portentoso valore 
d'una ielleralura maschia e civile, vergognandosi di 
contaminare con turpi spettacoli e con sceltiche beffar- 
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daggini la coscienza del proprio paese. Per la religio- 
sità, non parlo d'una religione officiale o comandata. 
Nell'unità di una religione positiva e liberamente con- 
sentita sta certamente il massimo grado d'unione mo- 
rale, perchè allora gli animi han lutti una fede; ma, 
posto il divario di religioni positive, prezioso e interno 
legame si è la fede comune in un'Autorità inviolabile, 
da cui muove ogni giustizia di leggi umane. Ora, poi- 
ché non trattasi punto d' imporre una credenza che 
non s'impone mai e che, imposta, è di servi, non di 
liberi, e solo intendiamo una spontanea concordanza nel 
sentimento religioso che avvalori efficacemente ogni 
virtù, come potremmo noi non inferirne che ai mag- 
giorenti della nazione spetti mostrarne alle moltitudini 
la dottrina e Y esempio? 

16. Virtù è abito d'amore alla verità, e dicesi pru- 
denza quanto alla ragione pratica, giustizia quanto alla 
rettitudine della volontà, fortezza e temperanza quanto 
al vincere gl'impedimenti faticosi e i piaceri; quat- 
tro virtù che ne fanno una sola e che, data la pubblica 
libertà, perfezionano gli Stati, purché s'adoperi ogni 
strumento di pubblica educazione. Al qual' effetto dob- 
biam cercare di giungere con qualunque argomento di 
scienza, di lettere e d'arti. Né mancano ragioni da bene 
sperare, perché la colonna di fumo che corre i mari e le 
terre^ ha bensì qualcosa di materiale, di troppo mercan- 
tile, se vuoisi; ma ciò richiede lavoro e l'unirsi delle 
moltitudini a comune utilità, e ne' Qni comuni splende 
la coscienza del^genere umano. 
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sbaglio incolpevole ) i principj dell' onestà e della giu- 
stizia rifulgono ad ogni coscienza umana. Nessun'uoma 
ignora, per esenapio, Tassionìa che due cose simili o 
eguali ad una terza somigliano o s'eguagliano fra loro. 
E se ne vuole la prova ? Quando i popolani o anche i 
fanciulli, misurando due distanze con certa misura 
comune, vedono combaciarvi Tuna distanza e l'altra^ 
concludono: elle sono uguali. E quindi, poiché nel- 
r idea comune d' uomo si riconosce somigliare tutti 
gli uomini, scende l'immediata e pratica verità po- 
polare del non doversi agli uomini recare un' ofifesa 
che a noi stessi non vorremmo fatta. Ecco perchè il 
precetto negativo e il positivo de* doveri si trova ia 
ogni popolo, quantunque l'arbitrio umano U travisi o 
li trasgredisca ne' giudizi e ne' fatti particolari; talché 
il fanciullo stesso, se riceve ingiuria da un suo com- 
pagno, dice: che t'ho fatto io?; accennando implici- 
tamente che il male non può recarsi altrui se non per 
difesa propria. 

3. L' antico detto pitagorico , non alterare la bi- 
lancia, prende allegoricamente un significato univer- 
sale, corrispondendo al nostro, non avere doppio pesa 
e doppia misura. E che cosa vuol dire? Non li creare 
una giustizia doppia, una per quando ti piace, l' altra 
per quando ti spiace; per te una e per gli altri altra.. 
Una congrega di masnadieri vogliono spartire (notò 
Cicerone) con equità fra loro la roba iniquamente ru- 
bala, e se il capo non faccia le parti uguali, lo chia- 
mano ingiusto e si risentono e talora vengono a' ferri.. 
Ogni violenza di principe o di fazione , prepotenza di 
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forti, guerre crudeli, le ciltadine ancora, cerchiamo 
quindi onestare co' nomi di dovere o di diritto; né 
uomo v'ha, che dopo aver dato di piglio nel sangue 
negli averi altrui, e venuto in potestù delle leggi, 
Don domandi giustizia o misericordia. Sicché gli alti 
Don giusti e le ingiuste abitudini stanno essenzial- 
mente in ciò: riconoscere quello che gli altri debbono 
fare o non fare a noi, e sconoscere noi quello che dob- 
biamo fare o non fare agli altri. Ecco la doppia misu- 
ra. E discordiamo anche da noi slessi. Per esempio, 
ne' libri del Cinese Mencio è scritto : Chi mai , benché 
avvezzo ad ogni scelleratezza, se veda che un fanciullo 
sta per cadere in un pozzo, non si moverebbe a soc- 
correrlo? Il fatto dimostra che spesso da' moti primi- 
tivi dell'animo e da' primi giudizj della coscienza di- 
scordano i secondi, e da' secondi anco i terzi e dal 
giudizio spassionato ì giudizj della passione; talché, 
da un anno all'altro, da oggi a domani, da ora in ora, 
spesso da un istante all'altro, un uomo solo ci pare 
diverso da sé medesimo, e, anziché un uomo unico, 
molti uomini opposti. Or che cosa rileviamo in que- 
ste contraddizioni umane? Rileviamo che la notizia del 
bene v'é dentro di noi, ma che l'amor proprio e altri 
affetti non ordinati ce la velano nel pensiero; e noi 
contraddiciamo a noi stessi col giudizio e con l'opera. 
E perciò, la virtù é amore abituale di verità, 11 vizia 
poi non altro é che contraddizione, disconoscimento^ 
irriverenza, disamore del vero, abituale menzogna; 
e questo disconoscimento, che avversa il naturale co- 
noscimento, é la doppia stadera di Pitagora, o il dop- 
pio peso e la doppia misura. Come la virtù é prudenza 
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per la scelta razionale^ giustizia per la rettitudine del- 
l'atto, fortezza per l'energia del volere, temperanza 
pel governo misurato degli appetiti ; così, per la scelta 
non razionale, per la stortura degli alti volontari, pel 
condiscendere agii appetiti particolari e per difetto nella 
loro commisurazione, diremo che abituale imprudenza 
e ingiustizia, fiacchezza e intemperanza è il vizio. 

4. Nelle contraddizioni del vizio stesso si danno 
più gradi, peggiorando. Primo è una contraddizione 
aperta tra V ordine de' lini e la volontà , una contrad- 
dizione non recondita, non disconfessata dall'uomo 
che la commette, il caso di quel poeta che diceva: Vi- 
deo meliora proboque, deteriora sequor, t io vedo il 
meglio, e mi appiglio al peggio. > Tal contrasto, rico- 
nosciuto intellettivamente, disconosciuto praticamente, 
vien prima degli altri; giacché lo studio* d'alterare 
la verità e il bene, anche col giudizio speculativo, 
richiede una più matura riflessione, o un abito più 
radicato e premeditato nel condiscendere alla scelta 
disordinata. Questo contraddire la ragione con la vo- 
lontà è più men comune a tutti gli uomini, quan- 
tunque con si diversa imputabilità e frequenza; perchè 
con fatti gravi o leggieri ognuno di noi o abituati o 
no, pur sapendo chiaramente o confusamente di pec- 
care, pecca, e chi dica di non peccar mai, mentisce 
a sé medesimo. E qui sfavillano del pari l'arbitrio 
umano e la notizia del bene ; perchè Y uomo allora si 
confessa in colpa, o conosce di far cosa non buona, e 
se ne chiama imputabile, recando a sé la libera ca- 
gione del fatto, che dunque poteva non farsi. Certo, 
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gli uomini di virtù eroica li dobbiamo credere alieni 
da ogni difetto avvertito chiaramente, benché leggiero; 
tuttavia (ne' soli termini di natura) chi dicesse, non 
ho mancato mai, parrebbe si eccessivamente superbo, 
da muovere ribrezzo; sicché gli Stoici, che descrive- 
vano il sapiente puro di colpe, poi distinguevano il 
savio nell'idea loro, dal savio in realtà, e l'impecca- 
bile sapienza dicevano esser soltanto ideale. II modo più 
consueto delle perturbazioni morali è dunque un ri- 
conosciuto contraddire dell'arbitrio al naturale ordine 
de' fini. 

5. Or quando ciò diventi abitudine o vizio, con- 
duce a un altro morale peggioramento. Se formiamo 
Tabiio di contraddire la legge interna, spesso cadiamo 
poi nell'indifferenza. Che cosa vuol* egli dire indiffe- 
renza? È incuria di pensare i motivi o buoni o non 
buoni delle nostre operazioni. Allora operiamo , chec- 
ché sia dell' onestà , badando soltanto alla soddisfazione 
de' nostri desiderj. E perchè succede spesso la negli- 
genza morale all'aperta contraddizione? Perchè un ma- 
nifestò contrariare la legge di natura e la ragione 
nostra ripugnando troppo agii animi umani, natural- 
mente forniti di ragionevolezza, cerchiamo di non 
considerare l' irragionevolezza degli atti nostri (quando 
pur vogliamo abitualmente ripeterli) per non sen- 
tire si vivo il rimprovero della coscienza. É v'è 
un'altra cagione; che l'abito di secondare gli affetti 
non ordinati toglie alla volontà 1' abito di esercitare 
l'attivila riflessiva per meditare le cagioni e le ra- 
gioni dell'atto volontario: talché si opera non badando 
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a leggi morali , o come fossimo senza legge alcuna. 
La quale indifferenza scende di male in peggio per 
due gradi. E primo è un abbandonarsi a'desiderj eoa 
tale uso di non opporvi ostacolo, che la volontà quasi 
paia impotente a resisler più, o a sospendere gli ap- 
petiti con rinterno esame sopra il da farsi; e quindi, 
se alcuno riprende chi è caduto in somigliante pigri- 
zia di volontà, dicendogli non vedi tu che fai male?; 
sentiamo rispondere: lo vedo, ma non ci penso, né 
posso altrimenti. Nella cui risposta è contraddizione, 
un accorgersi del male, un conoscerne T imputabilità 
e quindi la libertà, e poi dire non posso altrimenti; ma 
ciò indica V abbandono del volere, senza pur compu- 
tare il pregio degli atti umani. L'altro grado e peg- 
giore si è, quando il vizio di lasciarsi andare invec- 
chiò tanto, che l'uomo non solamente non cerca, 
guardandosi nella coscienza, i motivi delle proprie ope- 
razioni, sì ha deliberato di non volerlo fare, e aborre 
d'esservi richiamato dagli altri, onde sentiamo dire 
talvolta: non ci voglio pensare. 

6. Ma evvi un discendere più basso. L'esplicito 
contraddire all'onestà, e il non ponderare la qualità 
morale dell'azioni, troppo manifestamente s'oppon- 
gono alla razionale nalura dell'uomo; sicché, per evi- 
tare questa ignobile contrarila e questa spiacevole re- 
pugnanza, cerchiamo giustificare l'azioni non buone. 
Come sì cercherà di giustificarle? In tal modo che la 
cagione o l'impulso ricevuto dagli appetiti noi la giu- 
dichiamo una ragione, od un conformarsi all'ordine 
della natura. Insomma, che. cosa è mai questo? È la 
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volontà non buona, che vuol persuadersi d'esser buona 
e che, servendo airappetilo, ama persuadersi d'obbe- 
dire alla ragione. Tal fatlo, benché moralmente tristo^ 
rende mirabile testimonio alla legge morale da un lato, 
e alla buona inclinazione della natura umana da un al- 
tro: alla legge morale, perchè non volendo esserle ob- 
bedienli, si procaccia di flngerne dentro noi stessi 
l' ossequio ; all' inclinazione naturale dell' uomo , per- 
chè, non volendo essere virtuosi, c'ingegniamo di 
nascondere il vizio a noi stessi o di onestarlo con le 
sembianze della virtù; ipocrisia interna, onde poi na- 
sce r esterna. E il modo di persuadere a noi stessi 
l'errore morale sta in ciò, che facendo servire la ri- 
flessione a' fini del desiderio, guardiamo la cosa da 
una parte soltanto, vera da sé, falsa perchè divisa da 
ogni altro rispello; come pel fine buono si cercano 
scusare i mezzi disonesti , o come l' usuraio che, mo- 
vendo dalla verità esser merce il denaro, ne conclude 
potersi chiedere ogni usura ingorda, né vuol conside- 
rare che il medio e giusto risultamenlo fra l' offerta e 
la domanda deve procedere da naturali attinenze del 
bisogno , anziché da stoltezza e da estrema necessità 
degli uni e da ingordìgia degU altri. Or questo giusti- 
ficare il male, a pari circostanze d'un fattole peggio 
che fare il male riconoscendo di farlo, e peggio è an- 
che del non volerci ripensare; giacché all'abituale vi- 
ziosità dell'animo s'aggiunge l'errore volontario e li- 
bero della riflessione, onde poi si rende men facile il 
correggimento. 

7. Questo errore volontario sta, universalmente 
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considerato, nel chiamar bene il male, o male il 
bene; ma può scendere anch'esso per due vizj, e il 
secondo peggiore del primo. Di falli, l'animo può 
scusare o assolvere certi fatti particolari, attiralo dal 
desiderio che il buono per i' appetito comparisca 
buono anche per la ragione; talché pur gl'idioti, e le 
femminelle, o anche i fanciulli trovano sottilissime 
acutezze per dire a sé medesimi: quest'azione, che 
ho fatta e che può sembrar cattiva, è buona, perch'io 
aveva ragione di farla. Sappiamo quindi le scuse, i 
pretesti, le restrizioni mentali, onde ingegnosamente 
ci argomentiamo di trasmutare in operazione onesta 
la disonesta, per {scolparne noi stessi al cospetto della 
coscienza nostra, temendone cosi e venerandone senza 
volerlo il tribunale interno. Ci mostra Euripide nel- 
Y Andromaca, che questa misera regina, rifuggitasi 
dalla crudeltà d'Ermione gelosa presso al delubro di 
Teli, la rivale, non osando rimoverla di là con mano 
violenta per la riverenza dell'asilo religioso, la minac- 
ciò di trarnela per violenza di fuoco, cingendo cioè 
di fiamma l'altare: quasiché, serbata la lettera del di- 
vieto, r intenzione di questo non fosse ugualmente 
violata. Or noi manchiamo sovente cosi. 

8. Ma evvi un secondo modo, anche più ripro- 
vevole; quando cioè, non solo alcuni fatti particolari, 
ma un'intera sequenza di fatti cerca l'uomo d'assol- 
verla, trasformando sofisticamente in principio di giu- 
stizia un'opinione falsa e piacente; come, ripigliando 
r esempio degli usuraj, essi con l'aforismo che il de- 
naro è merce, procurano convertire in principio di 
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leggi morali la indeterminabile avidità dell'usura, 
pessima più del furto, che non istrangola tanto, né con- 
duce a tanta perdizione le famiglie e i popoli. Sicché, 
mentre alcuni confessano la contraddizione della vo- 
lontà loro con la ragione propria, e altri tentano di 
sviare il pensiero dalla contraddizione stessa per non 
sentirla, questi, o in certe opportunità o in una se- 
rie di alti, tentano di far cessare la contraddizione 
intima con una contraddizione più maligna, cioè co- 
stringendo la ragione a sragionare in servizio de' loro 
appetiti. Gli uni chiaramente intendono la verità e con- 
dannano sé stessi ; gli altri non badano alla verità per 
non condannarsi; gli ultimi poi non vogliono inten- 
dere, cercano anzi di frantendere, per assolvere i pro- 
prj vizj le proprie ingiustizie: noluit intelUgere, ut 
bene ageret. V ha un proverbio che dice : chi grida ha 
torto; e significa, non solo che, con l'adirarsi nelle di- 
spute, r uomo esce fuor di ragione^ si ancora che il 
tono iracondo della voce dimostra com' egli procuri a 
fatica di persuadere sé stesso e altrui contro la co- 
scienza propria, con la voce passionata, non con le 
ragioni. L'animo s'ingegna spesso di rendersi fatico- 
samente persuaso eh' è giusto nell' ingiustizia. 

9. Può, infine, tanto pervertirsi la volontà, non 
solo da chiamar bene il male, o viceversa, si ancora 
da negare tra bene e male ogni differenza. Il qual' ul- 
timo pervertimento si distingue dall'indifferenza; per- 
chè questa è non voler pensare al divario tra gli atti 
buoni ed i cattivi, mentrechè quello è impugnare col 
pensiero e con le parole il divario stesso. Eppure, 

Conti. Il Buono nel Vero. — I. 12 
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ancor qui è coDtraddizione manifesta; giacché, ne- 
gando la diversità, mostriamo di conoscerla, dando 
al bene ed al male due nomi diversi. Presa V abitu- 
dine di non pensare alla moralità degli atti nostri^ l'in- 
telletto poi s'oscura per mancamento di riflessione 
sul giusto e sull'onesto; e presa, cedendo agli appe- 
titi, l'abitudine di non adoperare la volontà libera^ 
più e più s'ottunde la coscienza della libertà, come s'ot- 
tunde la vista umana rimanendo troppo al buio, e s'ot- 
tundono tutte le facoltà inoperose: talché per l'offu- 
scamento delle notizie morali, per l'abitudine della 
servitù nella volontà, e indebolito il sentimento della 
coscienza, l'animo si dispone a negare la libertà morale 
e la morale coscienza stessa. Terribile contraddizione 
dell' uomo che si disumana ! Quindi un cercar pre- 
testi per negare la differenza tra la virtù e il vizio, 
come citando la mutabile varietà delle opinioni umane 
o la stranezza di certe leggi positive; senza pensare 
che non esclude la realtà di un oggetto la diversità del 
giudicarne. Questi uomini danno talora in furore, quan- 
d' altri affermi la libertà e la legge naturale. Perchè 
adirarsi, se non siamo liberi neppure affermando la 
libertà? Il segreto è questo, che l'affermazione altrui 
concorda troppo con l'interna testimonianza, ch'è odiosa 
e vorrebbe farsi tacere; onde infuriano contro chi 
regge la parte fastidiosa, come ci sdegniamo contro 
chi sostiene il parere de' nostri rontradittorì. 

10. Queste graduazioni di peggioramento morale 
nel vivere privato si riscontrano di necessità nel con- 
sorzio umano, perchè il consorzio si compone d'uo- 
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mini. Quando alcuni ordini della cittadinanza o i più 
de' cittadini siano abituati a violare la giustizia consa- 
pevolmente, poi ne succede la pubblica o quasi pub- 
blica indifferenza; dacché ne' popoli si svigorisce il 
sentimento e la coscienza del proprio dovere. Cosi, 
abbiate una gente accidiosa, talché ozio, ignavia, pol- 
tronaggine un viver con le mani in mano, gli avvezzi 
a non operare più nulla; questa desidia esteriore ci 
dimostra che non s'opera più internamente, cioè che 
la volontà è fìacca e sonnolenta, né quindi esercita più 
la riflessione a meditare gV impulsi e i tini della vita 
morale. Costoro li puoi muovere per paura, non mai 
per coscienza, giacché il pensare, il raccogliersi, un 
ritornare sopra di sé, gli affatica troppo; e la loro pa- 
rola più consueta é questa, e che m' importa? Abbiate 
per contrario una gente, operosa sì, ma tutta opero- 
sità di guadagni materiali, non curante di beni più 
alti, e che ogni cosa mette al mercato; essa più e più 
s'abitua nel dar pregio solamente alla sensibile utilità, 
e di morali considerazioni non intende o s'annoia o 
s'infastidisce o ne sogghigna; talché nel fondo dell'ani- 
mo domanda poi sempre, per quante lire può vendersi 
la coscienza e V onore , la fede in Dio e l* amore della 
patria ! 

11. Dall'indifferenza si cade nel vizio di barattare 
i nomi, persuadendosi, e cercando di persuadere gran 
parte del popolo, e talora pressoché un popolo intero, 
di gravissimi errori morali. Fermamente, le comuni 
passioni son causa principale di questo; ma il modo 
immediato di propagare siffatte opinioni è un soBsma 
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de' pensatori, o degli ordini più elevati; giacché il po- 
polo, da sé solo, può non maturamente pensare, pu6 
peccare, ma il sofisma ingegnoso e che diventa un co- 
mune aforismo, non lo conosce; benché poi, accetta- 
tolo^ vi aggiunga del suo e singolarmente dell' imma- 
ginoso, come fu neir origini della superstizione pagana. 
Or come, adunque, si rende popolare un certo errore 
da uomini che, per abiti riflessivi, primeggiano sulle 
plebi? Ciò accade, quand' essi rendon piacevole e piana 
la loro sentenza, dandole altresì un aspetto di verità. 
Per esempio, il divorzio con quale apparente verità 
può sostenersi? L'insopportabilità d'unioni, oramai 
divenute odiose. Sentii una commedia, ove si osten- 
tava il misero stato di donna che sposato un ladro, 
senza conoscerne il delitto e, cadendo esso in mano 
de' tribunali, vedova senza vedovanza, nemmeno po- 
teva congiungersi ad altro, soggetta cosi a tutte le se- 
duzioni della gioventù e d' un cuore amareggiato. La 
gente applaudiva. Ma quando poi si pensa che prime 
sole a patir del divorzio per la prepotenza degli uo- 
mini sono le donne, e che i divorzj eccitano agli adul- 
teri, e prova ne détte Arrigo Vili d'Inghilterra, come 
gli antichi Greci e i Romani, a che costruito mai riesce 
queir argomento di casi particolari? Tutte le fazioni 
politiche, poi, hanno lagnanze giuste contr'ogni Gover- 
no, perché qual Governo mai non ha torti; ma se con- 
cludiamo al diritto delle sommosse, qual Governo al- 
tresì può reggere in piede? Lucrezio, descritta in versi 
stupendi l'immolazione d'Ifigenia, esclamò: tantum 
relligio potuit suadere malorum!, verso che si ripete 
ancora; ma i benefizi della religiosità, opposti a'malefizj 
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della superstizione, Lucrezio non gli esaminò. Talché 
gli errori morali, com'ogni errore, consistono tutti 
nel guardare, non alla cosa in sé stessa e con ogni at- 
tinenza sua, bensì ad accessorj e ad accidenti o, inOne, 
a' lati particolari d'un argomento: e tal particolare ri- 
spetto, più meno piacevolmente significato, più o 
meno semplicemente, con più o meno efficacia quanto 
air umane passioni, rende popolari le opinioni medi- 
tate; com'a'tempi dell'Enciclopedia e a' tempi nostri. 

12. Notiamo che siffatti errori, stillando d'alto 
nelle molliludini e specialmente nella gioventù, si ri- 
cevono da queste com' assiomi , talora per cagioni meno 
indegne, anzi buone in certo rispetto, talora per vilis- 
sìme. Le meno indegne si raccolgono tutte nel bisogno 
di socialità, benché frantesa. Che cosa è mai V efficacia 
dell' esempio? o che cosa il desiderio di lode o d'aura 
popolare? o gl'impeti della moda? che l'affidarsi al- 
l'altrui autorità? che il dolore di segregarsi, quando 
la coscienza lo imponga, ossia di non pensare come 
pensano i molti, o i più, o almanco i più autorevoli 
e, talvolta, i più clamorosi? Non altro è tutto ciò, che 
spada a due tagli; cioè: amore buono, lodevole, ne- 
cessario di non far parte da sé stessi e di consentire 
€on gli altri, e, nel consenso, di godere dell'altrui 
stima e benevolenza; pur cattivo amore, se la compa- 
gnia del consentimento è cattiva. Ecco il perchè, men- 
tre la temenza non fa^cedere agli [errori morali più 
acclamati le anime più alte, le fa cedere spesso la de- 
solazione d' una solitudine vera o apparente. Tra le 
cagioni vili primeggia invece il timore; com'accet- 
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tando errori polilioi o religiosi per minaccia di danni 
di vergogna, e che, presi dapprima per dappocag- 
gine, son poi seguiti per volontà, che genera final- 
mente r abito de' falsi giudizj. 

13. Ma dobbiamo avvertire, che certi errori ac- 
colti dal popolo, di formali eh' erano prima, talora di- 
ventano materiali, o pressoché materiali; onde la pri- 
miera imputabilità loro, o molto diminuisce, o anche 
termina. E come può accader' egli ciò? Quando per 
impotenza volgare di riflessione, o per mancanza d'ecci- 
tamenti a riflettere, il popolo non sia più capace d'av- 
vertire r erroneità di certe preoccupazioni, che s' im- 
padronirono di esso per mala educazione religiosa e 
civile, ossia per effetto d'autorità inveterata; sulla cui 
credibilità il popolo stesso non abbia impulsi o cagioni 
da dubitarne. Già sappiamo, errore /òrwa/^ derivar pro- 
prio da ragionamenti contrarj all'intima legge di ragio- 
ne, mentrechè per l'opposto l'error materiale deriva da 
cagioni estrinseche, ossia da sbaglio, e perciò allora si 
nascondono all' attenzione intellettiva i termini veri del 
giudizio e la loro unione. Talché, quando v'abbia im- 
potenza i\ riflettere su' motivi del giudicare nostro,, 
viziato dall' autorità e da generali consuetudini, ar- 
guiamo che r errore da volontario e formale eh' era,, 
si convertiva in materiale, non più libero, non più 
imputabile a malizia. Nel comune linguaggio dicesi 
perciò: doversi scusare materialità d'uomini non 
educati. 

U. Così, a recarne un quaich' esempio, manife- 
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stamente l'idolatria e ranlropomofflsmo, supersti- 
zioni che nella divinità recavano molliplicità di natura 
e indegnità di vizj umani, dobbiamo annoverarle tra 
gli errori più perversi; e tuttavia, dovecchè si sbigot- 
tisce il cuore leggendo di que' filosofi che adoravano 
esternamente gli Dei, mentre filosoficamente li danna- 
vano, si sbigottisce, dico, pensando che la riflessione 
loro poteva più delle consuetudini, e nondimeno alle 
consuetudini assentiva; invece, per le plebi zotiche, 
opino ch'esse, perchè non capaci di salire a tal' esa- 
me, furono forse non imputabili o poco de' lor culti 
contrari alla ragione, purché non offendessero le natu- 
rali leggi evidentissime, come tra gli Affricani bru- 
ciare a Saturno i figliuoli , o come le donne di Cipro 
immolare ad Afrodite la verecondia. E molto più tal 
diminuzione cessazione d'imputabilità mi pare nei 
barbari, e anche più ne'selvaggj, verosimile, spessa 
non superiori a' fanciulli nel raziocinio ; imperoc- 
ché, come reputiamo noi che gente si grossolana 
possa voltarvi' animo sopra sé stesso, dicendo: tali 
credenze son' elleno vere o false? e tali costumanze o 
famigliari o civili son' elleno buone o cattive? La qual 
considerazione mia, che si distende a' maleducati ed 
a' malavvezzi di qualunque età e stato, se umilia da 
un canto la superbia umana, vedendo che l'uomo si 
riduce a mancare d' imputazione propria in parte od in 
lutto, ci conforta da un altro in pensare, che forse i più 
degli uomini andaron soggetti all' errore ^senza volerlo* 

i5. Qual' ultimo effetto può venire dalla popolare 
indifferenza e dagli errori popolari? Non altro che la 
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barbarie. Perchè/ come la civiltà è pubblico perfe- 
zioDamenlo, cosi Io stato contrario al vivere civile si 
è pubblico tralignamento, che nella barbarie ha il suo 
estremo termine. Stimeremmo noi forse che i Barbari 
non abbiano corruttela? C'inganneremmo a partito, 
giacché la corruzione degli Stati si distingue da un vi- 
yere barbaresco sol quando, insieme co'perduti costu- 
mi e con l'orgoglio disamorato, rimane ancora un qual- 
che vestigio di utnanità negli usi e nelle leggi, nell'arti 
e nelle scienze; dovecchè, cessati que'vestigj,e sotten* 
trando la ferità, e restando una più rude licenza , ecco 
la barbarie vera, non quale se la fìngono alcuni, bona- 
ria zotichezza di modi e semplice vigoria d'animi. Ba- 
sta leggere i primi volumi del Sismondi {Storia dei 
Francesi) per capire quanto i Barbari, diluviali nella 
Gallia e in tutto V impero di Roma dal Settentrione, 
contaminassero i malrimonj e le famiglie, per divorzji 
poligamìe, o per nefandezza d'incesti; que'Barbari, 
che sembrano a certuno restauratori di civiltà. Nò 
può nascere dubbio, che tal fosse un primitivo stato di 
que'popoli; giacché, se volessimo genericamente soste- 
nere che stato precedente alla cuKura è un viver fiero 
e quasi selvatico, quanto a' Barbari settentrionali noi 
potremmo, mostrandoci le loro lingue (per esemplo 
il tedesco anche antico) una raffinatissima virtù di 
significati metafisici e grande ricchezza di vocaboli e 
d'elocuzioni; segno manifesto di cultura più antica, 
ond'essi erano tralignati, o già nelle lor sedi prime o 
nelle contrade lor nuove. 

16. Che cosa inferirne pertanto? Questo, che un 
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popolo noD si credd sicuro dalla barbarie, perchè ci- 
yiiissimoi se abbandoni sé stesso nella non curanza di 
riflettere al giaslo ed ali' onesto , e se abitoi sé a cor- 
rompere i giudi2j proprj , ed a chiamar vizio la virtù 
e virtù il vizio. Allora, segue di necessità lo scom- 
piglio del vivere umano e privato e civile, perchè 
ciò che noi diciamo giustizia e bontà, è ordine di na- 
tura, e però di fini, amato; e quello che dicesì mal- 
vagità e ingiustizia, è aborrimento all'ordine di na- 
tura e de' fini umani, e quindi sconvolgimento. So 
che barbarie perpetua e universale non può darsi col 
Cristi«nesimo; ma temporanei prorompimenti d'esterna 
barbarie dalla barbarie dell'animo, chi potrà negarli, 
quand* anche non avessimo recenti esperienze che li 
dimostrano reali? Non c'inganniamo, rassicurando noi 
slessi con la felicità de'tempi: giacché de' tempi felici 
di r^erva e di Traiano parlava Tacito, ma dopo un 
secolo l'impero si sgominava, e poi ruppero dall'Aqui- 
lone i Vandali ed i Goti; parlavano de' lor tempi felici 
beatamente gli Enciclopedisti, ma dopo alcun poco il 
terrore versò il sangue a fiumi; parlavano ieri del- 
l' impossibile ritorno di si barbare cose in si felice età i 
Dotlrinarj, ed ecco l' incendio d' intere città e de' civili 
monumenti nell'Europa e nel nuovo mondo. Gli animi 
partoriscon sempre ciò eh' hanno in sé; umani la civiltà, 
disumani la barbarie. AiBnché operiamo ad allonta- 
nare questi pericoli, bisogna non imitare i paurosi 
che, camminando soli e di notte, cantano quasi per 
sicurezza e conforlan sé con la voce propria; ma 
riparo unico è opporre agli errori la verità, costan- 
temente, animosamente^ sicché non diventi popolare 
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la confusione de'gìudizj e la indifferenza de' propo- 
sili; e perciò nobilitiamo la gioventù brava e ope- 
rosa col magistero della parola e dell'esempio, per- 
chè questa poi nobiiili con gli scritti e con Y opera la 
sua nazione. 
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CAPITOLO XI. 

n fine dell'arte buona. 



SOMMARIO. 

4. Argomento. — 2. Il bene va distinto dalla verità, e però dalla 
conoscenza e dalla scienza. — 3. L* amore del bene risguarda 
sempre nature intellettuali, anziché verità o astratte o relative 
a ciò eh' è senz'intellelto. — 4. Ogni altra cosa è mezzo, non 
bene in sé stesso. — 5. Falsità dunque di quel detto la Scienxa 
per la scienza, — 6. Danni che ne verrebbero. — 7. Distinzione 
degli antichi fra vita contemplativa e attiva; —8. distinzione 
di queste nell'era cristiana. —9. Ma la conoscenza e la scienza 
son d'aiuto alla virtù, e viceversa. '— iO. La scienza può gio- 
vare al perfezionamento negativo e positivo de' popoli. — 
44. Esempj del primo. — ^2. Esempj del secondo. — 43. Si 
distingue la virtù dall'arie del bello, ma v' è ordine fra vero, 
bello e buono. — 44. Guai che verrebbero da confonder bel- 
lezza e bene. ~ 45. Aiuti fra la virtù e l'arte bella. — 46. Dot- 
trine pitagoriche sull'armonia. 

1. L'arte buona o virtù, eh* è osservazione imi- 
tativa di natura e inventrice com'ogni arte umana, 
pel fine suo diversifica poi da tutte le altre arti. E in- 
dagato perciò in che consista V esemplare da seguirsi 
legge di natura, e in che 1* osservazione di questa 
entro la coscienza, e V imitazione del gius naturale per 
libera volontà, e finalmente l'invenzione o perfeziona- 
mento privato e pubblico e i vizj opposti^ non altro 
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resta oramai all'esame dell'arte buona, se non deter- 
minare nfieglio com'il suo fine si dislìngua da' fini 
dell' arte logica e dell'arte bella e, ad un tempo, vi 
s' accordi. Dalla verità e dalla bellezza è distinto il bene^ 
perchè la verità è termine di (jj^hoscenza, la bellezza 
è termine d'ammirazione intellettiva, e il bene poi è 
termine d' appetito razionale di volontà; e nondi- 
meno questi tre fini come potranno essi discordare fra 
loro, se consiston tutti nell'ordine delle cose, diversi 
fra loro solamente per la diversa relazione con l' intel- 
letto che conosce^ con l' intelletto che ammira, e con 
r intelletto che ama? Perciò dall' esservi unione pro- 
venne l'errore del confonderli, come dall' esservi 
distinzione s'occasionò l'errore del separarli. Ecco 
adunque il nostro argomento. 

2. Già confutò Aristotile una sentenza di Socrate 
che pareva immedesimasse la conoscenza col bene mo- 
rale e, perciò, il male con l'errore speculativo. Di- 
fatti, ordine d'entità conosciuto è la verità, ordine di 
fini amato è il bene: o perchè dunque immedesimare 
questo con quella, se tanto la conoscenza del vero dif- 
ferisce anzi dall'appetito del buono, che niente si può 
volere se prima non sia conosciuto, e assurdo è de- 
siderare cosa ignota? Sicché il termine del conosci- 
mento, cioè la verità, non deve confondersi col termine 
dell'appetito razionale, perchè il secondo presuppone 
il primo; quantunque l' oggetto medesimo che da un 
lato è vero perchè conosciuto, da un altro sia buono 
perchè appetito; come appunto l' ordine di natura di- 
cesi vero per la conoscenza che n'acquistiamo, e di- 
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cesi buono per la volontà libera cbe lo deve obbedire. 
NoQ va confusa dunque la vita morale dell' uomo con 
la sua conoscenza » e neppure con la scienza eh' è per- 
fezione di conoscimento. Accade bensì ad ogn' intelli- 
genza finita, che, conosciuta in parte una verità, desi- 
deriamo, appetiamo, vogliamo conoscerla in tutto, e, 
acquistate certe notizie, n'appetiamo altre, e ciò chia- 
masi curiosità desiderio di sapere; ma tuttavia 
è altro l'amore del vero, com' oggetto di conoscenza 
intellettiva, e altro è l'amore del vero, com' oggetto 
finale, in cui termina Y amore stesso o la volontà. E la 
prova n'abbiamo da ciò, che mentre il desiderio di co- 
noscere più e meglio trae l' intelletto a conoscenze nuo- 
ve, poi amiamo le cose che più e meglio son vedute 
dall' intelletto : talché, come diceva T Alighieri, l'alto 
d'amore seconda l'alto del vedere. Anzi, noi deside- 
riamo di renderci vie più noto un oggetto per vie più 
amarlo; come succede agli uomini pii che, per accen- 
dersi più negli affetti religiosi, meditano le cose divine, 
come un animo buono, per meglio amare l'uomo e 
beneficarlo, ne considera in cuore la nobile natura. 
L'amore del conoscimento è principio; l'amore della 
cosa conosciuta è termine, o bene, o fine in signifi- 
cato più proprio, perchè a questo propriamente si vol- 
ge, in questo si posa l'animo, e vi comprende ogni 
oggetto e ogni desiderio. 

3. Indi possiamo spiegare un fatto mirabile, saliti 
a una dottrina più alla e universale. Oggetto della co- 
noscenza e dell' appetito di questa è ogni verità, si le 
astratte da ogni cosa reale, si le concrete, si la natura 
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degr intelletti , sì la natura senz* intelletto. Cosi, noi 
appetiamo di conoscere le verità matematiche astrat- 
tissime, la Geometria pura, V Arimmelica pura o si- 
mili; quantunque le proposizioni speculate dal geome- 
tra e anche i numeri speculati dall' arimmetico siea 
considerali nell'ideale possibilità loro, anziché nella 
realtà de' corpi o dell'altre cose moltiplici. Pertanto 
son conoscenze o scienze astratte, perchè il soggetto 
loro da sé non ha sussistenza. Evvi altresì grande 
affetto di scienze concrete, per esempio, l'Antropologìa 
e la Fisica, le quali si riferiscono a cose sussistenti, 
come l'uomo e i corpi; non perchè non s'adoperi 
anco in esse T astrazione di principi e di leggi, di ge- 
neri e di specie, ma perchè tutto ciò ha relazione col 
mondo reale. Ora, tra le conoscenze e scienze con- 
crete ve n'ha taluna che risguarda cose sfornite d'in- 
telletto, come la Fisica propriamente detta, la Mine- 
rologia e la Botanica. Tutte le quali cose, o astratte o 
concrete, sono adunque oggetto d' intelligenza o verità. 
Ma l'appetito del bene non termina in astrazioni o in, 
cose non intellettive, perchè in loro non consiste il 
fine propriamente detto, cioè terminativo dell'amore. 
Tal dottrina non è punto astrusa. Di fatto, il bene in 
sìgnitlcato proprio è cosa amabile o fine amato; e 
poiché r amabilità senza V amore sarebbe una rela- 
zione insussistente, perchè senza l'altro termine, a 
cui l'amabilità si riferisce, dobbiamo concludere che 
veramente amabili sono le cose capaci d'amore, 
perchè la correlazione tra l'amabilità dell'oggetto e 
l'amore si compisce in loro medesime; ma, viceversa 
l'altre cose, quando intelletti non vi fossero nel mon- 
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do, l'amabilità di quelle sarebbe vana, perchè T atti- 
nenza fra r oggetto e V affetto si compisce fuor di loro, 
non già in loro, e da sé non può stare ^ come sta ne- 
gr intelletti amabili a un tempo e amanti. Dico per- 
tanto che la correlazione d' amabilità e d' amore si av- 
vera negli uomini e assolutamente in Dio ; essendovi 
nella natura intellettiva^ come la conoscenza degli 
altr' intelletti, cosi l'amore degli altr' intelletti, e come 
l'amore di questi, cosi '1 contraccambio d'esserne 
amati. Fuor di ciò non avvi corrispondenza o interna 
esterna, v'è solitudine, contro la natura d'amore che 
anzi unisce : onde il proverbio dice con profonda ve- 
rità, ch'amore chiede amore. 

4 Sicché nulla di non reale o nulla di non in- 
tellettivo, se non in quanto serve di mezzo al fine vero 
eh* è amare chi è capace d' amore (ossia le nature in- 
telligenti), si ama qual bene veramente. Chi affermasse 
poi: amo le verità matematiche astratte, perchè nella 
loro evidenza si perfeziona e s' appaga il mio intendi- 
mento; ciò si capisce benissimo e ciò è giusto, per- 
chè si riferisce al perfezionamento di lui e all' amore 
della propria eccellenza; o ancora chi dicesse: io amo 
le verità matematiche, perchè quindi vengono stupende 
applicazioni all' arti per utilità degli uomini; e ciò pure 
s'intende benissimo, perchè si riferisce all' amore de- 
gli uomini stessi; ma dicendo al contrario:, amiamo 
le proposizioni geometriche o l'arimmetiche quasi 
un'amabile cosa per sé medesime, in quel modo che 
r uomo religioso ama Dio, e un padre ama i figliuoli, 
e un marito la sua donna^ e un amico l'amico, essi. 
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purché non parlassero poeticamente, moverebbero a 
riso com' enfatici esagerali che, per avere sempre 
il pensiero a una cosa, danno all'astrazioni realtà e in* 
diamento. Chi dicesse altresì d'amare i fiorii le stelle, 
ogni altra cosa dell' insensibile natura; non già com' or- 
dine di perfezione ammirato e quindi com' oggetto di 
contemplazione intellettiva (ciò non ammette dubbio), 
si amarle in significato stretto, quasi fine in cui ri- 
posa il cuore, ciò sembrerebbe follia, e ricorderebbe 
la giovinetta infelice, innamorala del sole, e della quale 
poetava con epigrafi belle il Muzzi. Ecco il perchè, 
jchiuuque ama di cuore gli animali (e vediamo chi 
teneramente bacia cani e gatti) e gli ama non solo 
per la meraviglia de' loro istinti e per la corrispon- 
denza sensitiva (non intellettuale) de' loro aflfetli, ma 
proprio a modo di creature umane, anzi talvolta più, 
sembra ridicolo e bizzarro, se pure non disumano e 
bestiale. Sicché ogni cosa non intellettiva ramiamo 
per r ordine degl' intelletti , o quel mezzo a questi, che 
soli hafl ragione di fine o amabilità e amore. 

5. Siamo condotti perciò a esaminare un detto, 
€he sentiamo ripetere si frequentemente: la scienza 
per la scienza. Or che significa ciò? Vuol' egli dire 
che in ogni disciplina scientifica evvi un ordine di 
principj e di raziocini e di conseguenze, al quale va 
mirato diligentemente, aflQnchè del soggetto d'una tal 
disciplina s'acquisti conoscimento schietto e ragio- 
nato? Vuol' egli dire, poi, che bisogna seguitare quel- 
l'ordine rigoroso di principj, di ragionamenti e di 
conclusioni come r ordine stesso richiede, senza ba- 
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dare a cagioni estranee o non intrìnseche all'argo* 
mento ed alla ragione nostra, bensì estrinseche affat- 
to; come un'autorità irragionevole o non accettata 
per motÌTi razionali, o come una passione disordi* 
nata che ci porterebbe a falsare i nostri giudizj? 
Ciò ammettiamo, è giustissimo, è di piena eviden- 
za. Ha quando sìgnifloasse, che la scienza stia in luogo 
di bene, o che la vita morale termini nel sapere, 
anziché nel ben' operare, allora no. La scienza, quan- 
tunque d'altissimo pregio, non basta; che a' fini del- 
l' uomo si richiede l' amore, il cui oggetto sta nel voler 
bene a dii è capace di bene, ossia le nature intellet- 
tuali. La scienza per la scienza, in quanto è scienza, 
l'approvo; ma \n quanto h operazione deiruomofOiy^Ha 
dev' essere coordinata sempre a' nostri doveri, come al 
perfezionamento dell' intelligenza propria e altrui^ e 
quindi a benefizio proprio e degli altri uomini. Egre- 
gia certo la scienza ; ma non toglie che lo scienziato 
non debba essere pio, buon cittadino, buon padre, 
buon Ogliuolo, buon'amico; perchè nell'adempimento 
de' doveri, nel retto esercizio de' diritti, nella pace 
dell'animo, non già in un sapere indifferente o con- 
trario a tutto ciò consiste il bene eh' è pratico rico- 
noscimento della verità, ordine d' affetto e ordine di 
sentimento, cioè bontà, giustizia e contentezza inte- 
riore. 

6. Del resto, se la scienza per la scienza signifi- 
casse (li porla in luogo del bene, seguirebbero guai 
gravi. Due principali fra questi noterò. E il primo è, 
che il bene o la legge direttiva delle umane volontà 
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parrebbe privilegio de' dotti, ed essi soltanto i buoni e 
i beati. Or sappiamo che ciò più o meno fu sentimento 
de' filosofi pagani; perchè, oscurate le tradizioni reli- 
giose, non parve a que* filosofi rimanere per gli uo- 
mini altra guida, fuorché la Filosofìa. E si capisce co- 
m' allora potesse ciò in qualche modo giustificarsi, ma 
oggi non si capisce, perchè le tradizioni popolari cri- 
stiane corrispondono addettami naturali della coscien- 
za. Giustificabile V antica filosofia in qualche modo, cioè 
in queir ottenebrarsi del Gentilesimo; ma non asso- 
lutamente, giacché rimaneva ne' popoli civili un vi- 
vido raggio dell'ordine morale, presente all' intelletto 
umano; e quindi se Cicerone scriveva da un lato ca- 
ritas generis humani, Tacito scriveva dall'altro, nel 
proemio terribile alla Vita d'Agricola come Domiziano 
s' ingegnasse far tacere conscientiam generis huniani; 
ossia, come gli antichi riconobbero una comune co- 
scienza morale, cosi posero una comune carità. Ecco 
la legge di natura, rifulgente ad ogni anima umana; 
né per seguirla evvi bisogno immediato di scienza; e 
troppo sarebbe strano a credere, che dove ogni cosa 
dell'universo ha sue proprie leggi, o un ordine pro- 
prio, ne mancasse invece l'umano intelletto e l'umana 
volontà. Dal privilegio seguirebbe Y artifizio; cioè, 
posta ne' dotti la persuasione che la scienza è il bene 
l'ordine de' fini, sorgerebbe in quelli tal superbia 
sconfìnata, da mettere invece della natura i loro sistemi 
e da volere a questi accomodare il mondo; né il sup- 
posto mio è senza esempj. 

7. Si disputò ab antico se fosse più eccellente il 
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contemplare o l'operare; quesito che troviamo nc'Dw- 
loghi di Platone, poi neW Etica di Aristotile, poi qua 
e là ne' Libri morali dì Cicerone. Si disse che la vita 
contemplatila o speculativa prevale ali* attiva o pratica 
in eccellenza, perchè la contemplazione risguarda più 
direttamente T intelletto eh' è la suprema delle facoltà 
umane o la eccellentìssima fra tutte le cose; onde si 
concluse che sollanto la virtù contemplativa può con- 
durre alla beatitudine o felicità perfetta, concordi per 
la sostanza i fìlosofi accennati; satvochè Platone conce- 
deva più allo speculare, Cicerone poi all'operare e, 
inoltre, la vita contemplativa la intese Platone in modo 
più oggettivo, cioè relativo agli esemplari eterni, e 
Aristotile in modo più soggettivo, cioè relativo alla 
felicità. Comunque sia, tal vita d' intelletto contempla- 
tiva, se a volte sembra consistere per gli antichi nello 
speculare scientifico, T esame poi de* libri loro ci mo- 
stra che la scienza vien considerala da essi com' unico 
sentiero a una contemplazione viva, detta perciò vita 
contemplativa, un viver contemplaiivo, non già uno 
speculare astratto; un amore d'oggetti reali e sublimi 
che la scienza trova e che indi l' intelletto ama e n' è 
bealo. 

8. Il Cristianesimo s'accordò con questa dottrina, 
purgandola da' privilegi o dalle presunzioni de' dotti. 
La vita contemplativa e l'attiva, le quali apparvero 
significate ne' Vangeli da Maddalena e da Marta, ven- 
nero poi esaminate da' Padri e da' Dottori e, in pro- 
gresso, dalla Filosofia cristiana del rinnovamento e 
dell' età nostra. Or che vuol' egli dire vita contempla- 
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Uva, nel significato deirèra volgare? Certo anche la 
scienza; ma universalmente o anche fuor della scienza 
è contemplazione deli' ordine divino in sé stesso e nella 
natura. Che vuol' egli dire vita attiva? L' operar' este- 
riore in benefizio altrui e nostro. Quale fra le due più 
egregia? I Cristiani» come i Filosofi gentili, risposero, 
la contemplativa. Ma una speculativa contemplazione? 
No, contemplazione amorosa, e quindi una carità che 
ama il bene degli uomini tutti; ond'essa non può se- 
gregarsi dalla soddisfazione de' doveri umani, altrimenti 
è ozio e peccato. Può dunque prevalere la vita con- 
templativa l'attiva? Si: come negli studiosi la con- 
templazione; ma negli uomini di Stato l'operazione. 
Può mai separarsi l'una dall'altra interamente? No, 
perchè ogni uomo deve, se bisogna, operare anco 
esternamente al bene suo e del genere umano. Quale 
perciò la vita ottima o la più perfetta virtù? L'unione 
dell'una vita e dell'altra, perchè siamo anima e corpo, 
e viviamo nell'umana società. Ecco il modo, con che 
sciolsero la questione i Teologi e i Filosofi cristiani^ 
verità simboleggiata dall'Alighieri in Lia e in Rachele, 
dicendo: lei lo vedere, e me V ovrare appaga; e quindi 
si scorge quanto ciò diversifichi dall'aforismo odierno: 
la scienza per la scienza, 

9. Si distingue perciò come la verità dal bene, 
cosi la conoscenza e la scienza dal volere buono e 
dalla virtù. Ma forse diremo che l' un fine si separa 
dall'altro? Anzi fra loro s'accordano e però s'aiutano, 
perchè amore del bene vai quanto amore ordinato 
della verità. La virtù aiuta efficacemente la conoscenza 
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e la scienza, perchè non amiamo la verità quasi og- 
gelto di scientiflche astrazioni, dove non apparisce 
sabito la importanza morale loro; né quasi oggetto 
seoz' iniellcltx) e senz'amore: bensì amiamo la per- 
fezione connaturale di noi stessi e degli uomini tutti, 
« UD alcun che di santo, perchè qualunque verità si 
fonda nei Vero eterno. Quindi ogni verità riconosciamo 
sinceramente, talquale, senz'alterazioni d'arbitrio uma- 
ne, perchè ognuna si riferisce al bene degl' intelletti 
creali, muove dall' intelletto assoluto, e amare la ve-, 
rità è amare r ordine degl'intelleiti. Ecco il perchè a 
cììì nega la nobilià della natura iniellettuale vien man- 
cando logicamente il motivo di rispettare la verità ; o 
perciò gli animi vani guastino incredibilmente la co- 
noscenza e la scienza. Viceversa, T amore del bene 
prende aiuto dalla conoscenza e dalla scienza, perchè 
non si vuole l'ignoto, e ai perfezionamento delle co- 
gnizioni corrisponde (se gli animi son retti) anche il 
perfezionamento della vita privata e pubblica. 

10. E di fatto, il progresso civile ha due moti 
€0Dgiunii, che riescono sempre ad un termine solo. 
Dall'una parte si sgombrano più e più gli errori mate- 
riali, soccorrendo la coscienza degli uomini a vedere 
più chiaro e pieno 1* interiore lume della coscienza stes* 
sa, e dall'altra parte poi si mutano gì' istituii politici 
secondo il crescere delia conoscenza e dell'arie, acco- 
modandoli a più perfetta correlazione degli ordini ci- 
vili ; sicché r uno può chiamarsi perfezionamento ne- 
gMivo, eTaltro è positivo. Certamente, impulsi molto 
efficaci vengono dalla Religione, anzi necessarj; ma 
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r effettuazioDe de' fini di questa non può essere airim- 
provviso, e quindi le menli debbono schiarirsi a ve- 
dere la sapienza dì que'fìni e la possibilità di recarli 
graduatamente in atto; e ciò appunto (com'ho toc- 
cato anche altrove) operano le discipline scienziali. 
Per esempio, chi legga l'opera del Troplong^ una 
fra' più insigni giureconsulti di Francia, anzi d'Eu- 
ropa, sugr/w/MS5i del Cristianesimo nel Diritto ci- 
vile de* Romani, vedrà bensì come a far trionfare 
V equità, oppugnata dal ^ms stretto, e quindi a mu- 
tare in meglio l'ordinamento civile delle persone, 
delle cose, dell'azioni giuridiche, più specialmente poi 
a riformare l'ingiustizia e atrocità de'divorzj, del 
concubinato, della servitù, avesse autorità efficace 
il Cristianesimo: si certo, evidentemente, il Cristia- 
nesimo; ma cooperanti con esso i giureconsulti e la 
saviezza de' principi cristianL 

• 

11. Dicevo, adunque, che il perfezionamento è 
negativo che ci libera dagli errori, o positivo che 
informa le istituzioni civili. Perchè convien distin- 
guiamo puntualmente gli errori che formali o volontarj 
da principio, poi diventarono materiali o non volon- 
tarj, dalle istituzioni che, difettive negli avanzamenti 
del vivere familiare, politico e religioso, difettive noD 
erano in altri tempi dell'incivilimento. Per esem- 
pio, vediamo ne' libri del Gentilesimo e del Medio 
Evo ancora, che in certi casi era credulo nobile co- 
sa, debito talvolta, lecito almeno il vendicarsi; tal- 
ché il divino Poeta, in quel suo poema tutto imma- 
gini della divina Giustizia, flngendo trovare in Inferno 



IL FINE dell'arte BUONA. 199 

un suo parente, la cui violenta morte da nessuno del 
sangue suo e però consorte dell'onta, non fu vendi- 
cata , dice , che questo lo rese pio air ombra minac- 
ciosa. Or dopo secoli di civiltà, il progredimento delle 
discipline morali ha portato, che la vendetta si repati 
cattiva universalmente, perch'essa non chiede la ripa- 
razione, si la pena, e la pena non può darla se non 
un animo spassionato e per autorità pubblica; tantoché 
nessun legislatore oramai, nò scrittore, né uomo ci- 
vile repula onesto il vendicarsi; e al duello medesi- 
mo, che ora infierisce o fanciiiUeggìa, non si dà nome 
d'atto vendicativo, siriparalivo, coprendo dì bel nome 
l'uso disonesto. Cosi pure il divorzio è intrinsecamente 
cattivo, perchè la famiglia è istituto non mutabile, né 
può andar soggetta ad arbitrio di passioni. Anche poi 
la poligamia é cattiva intrinsecamente^ perché contro 
all'uguaglianza sostanziale fra uomo'' e donna, e alla 
pace domestica. Or dunque, come potè (per esempio) 
Mosé concedere la vendetta e il divorzio e la poli- 
gamia? In principio non era cosi (dice san Matteo 
quanto al divorzio), e venne conceduto agli Ebrei per 
la durezza del cuore. Or come può concedersi ciò eh' è 
cattivo? La risposta è chiara: le passioni portarono 
l' errore formale o volontario dell' esser lecito quello 
che alle passioni dilettava; poi l'uso inveterato tra- 
smutava l'errore formale in materiale o non riflet- 
tuto, né repugnante quindi alla coscienza. Sicché 
quelle istituzioni poteron concedersi allora come sole 
possibili e come un freno, finché il Cristianesimo e la 
civiltà e la scienza non renderon possibile una legisla*^ 
zione più conforme alia ragione. 
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12. Valgano questi esempi pel progresso nega- 
titi che sgombra gli errori. Quanto al progresso posi- 
tiYo^ si ricordi un esempio d' istituzione domeslica. 
Chi noa sa quanto si favorisse nel Medio Evo la pri^ 
mogenitura? EU' era forse islitU)ZÌone cattiva o noQ 
mirale? Chi pensi la necessità di costituire fortemente 
per mezzo della famiglia que' consorzi politici, già 
scompigliati dall' impeto de' Barbari, risponderà di no; 
taolo più che l'eguaglianza di patrimonio ne'fralelU 
non è debito assoluto, e la parità può cedere ad un 
bisogno più forte : onde i buoni effetti si videro nel 
regno di Francia, si celebrato dal Machiavelli, e nel 
régno d'Inghilterra, e più o meno in tutta Europa. 
Bensi tale istituzione doveva cessare, quando, costi- 
tuite oramai le nazioni, dovè il privilegio cedere al- 
r e|;»aglianza. Un altro esempio d' istituzione politica. 
La signoria feudale noi la sentiamo condannata ia 
moUi romanzi e^ più gravemente, da molli storici. 
Plsr convengono tutti ora, cl>e le feudali cittadelle pò* 
sefo dighe alte fiumane setleotrionaii ; e che^ non va** 
lidamente composta la suprema potestà^ tornavano 
necessarie te franchìgie quasi assolute de' Comuni e le 
potestà de' Baroni; ma, terminata la minaccia dì nuovi 
Barbari e perfezionata l'arte del pubblico reggimento, 
doverono le particolari signorie dar luogo a leggi co- 
muni e ad un comune Governo. Chiunque poi mediti 
la storia, circa sifTaite mutazioni dell'ordine fami* 
gliare e politico, ha semtpre dinanzi due cagioni ope- 
ratrici; da una parte si fa sentire il bisogno, da un 
altro i dotti esami^no. con la scienza le necessiti e 
opportunità e mostrano i modi del soddisfarlo , coma 
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i pubblicisli d'Inghilterra, di Francia e d'Italia nel 
secolo passato* 

43. Se danque la verità, e quindi la conoscenza 
e la scienza, si distinguono dal bene eh' è ordine di 
fini aiu«ito, e però dalla viriù, né possiamo appro- 
vare il dello, la scienza per la scienza, diverso dalli 
dottrina che distingue la viia contemplativa dall' opera- 
tiva e ciìe dimostra i loro gradi e l'attinenze; se nondi- 
meno verità e bene, scienza e virtù s'aiutano, percliè 
risguardano due relazioni direrse con V oggetto unico 
eh' è r ordine della natura ; similmente con cenni bre- 
vissi^ni, perchè di cosa più manifesta e meno discus- 
sa, può UBOslrarsi lo stesso quant' all'arte bella. Tanto 
è congiunta , se universalmente la risguardiamo , la 
beMezza col bene, che noi possiamo sìgnifìcare questa 
unione cosi : t7 buono è nel vero per mezzo del bello. 
Giacché, quando noi conosciamo l'ordine delle cose, 
questo è la verità; e quando poi l'ammiriamo, questo 
è la bellezza; e quando poi, per l'ammirazione dell' ani- 
mo, noi l'amiamo, questo è il bene. Onde scrivevano 
Piatone e Cicerone: la virlù, a chi la potesse vedere 
con gli occhi del corpo, appirireblje di mirabile for- 
mosità e sveglerebbe nell'animo vivi affetti. Como 
perciò il vero è principio, e il bello è mezzo, il beno 
poi è fine, che non può concepirsi senza tal via ; e ciò 
possiamo significare cosi: il vero, mediante il bello, 
è per il buono, cioè , per l' amore o per i fini armoniosi 
dell'anima umana. 

14. Or dato mai che, invece di tanto mirabili uni- 
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versalità d'armonie, si confondesse l'arte buona con 
l'arte bella, ne seguirebbero strani effetti. La confu- 
sione non può farsi tanto all'ingrosso, quando l'arte 
del bello si considera in sé medesima, si com'arte 
primaria, si com'arte secondaria. Come arte prima- 
ria consiste ne' segni che rendono con verisimiglianza 
d'immagini una perfezione ideata. Chi dunque potrà 
confondere sul serio la poesia che per mezzo di pa- 
role, l'arte del disegno che per mezzo di lineamenti, 
la musica che per mezzo di suoni, vengono a com- 
porre un ordine di segni a somiglianza di cose im- 
maginale, ma distinte dalle cose reali, con l'atto mo- 
rale con l'abito degli atti morali, che consistono 
neìV operare verso cose reali e secondo i loro fini, 
come la soddisfazione de' nostri doveri con noi stessi, 
con gli altri uomini e con Dio? L'arti belle seconda- 
rie, come la mimica, la danza o l'arte de' giardini, 
operano sibbene su cose reali, ma il fìne loro im- 
mediato è sempre d'esprimere co' segni un ordine 
ammirato dall'intelletto, anziché d'operare con la vo- 
lontà un ordine imposto dalla ragione. Per l'arte bella 
poi, come applicata, cioè come formosità di tutti gli 
atti nostri, allora posson gli uomini fare una trista 
confusione del bello col buono, anzi l'han fatta più 
volte, la fann'anco fra noi, chiamando bontà la galan- 
teria r eleganza, e ponendo in essa il buono e bealo 
vivere, o spregiando per cattivo quel eh' è privo di 
esteriore leggiadria, e chiamando galantuomo e one- 
si uomo e gentiluomo e ben* allevato Y uomo galante. 

15. Tali confusioni sono deformi e cattive; ma 
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resta pur sempre che ]a Tirlù aiuta l'arte bella, e che 
r arte bella poi aiuta la virtù de' privati uomini e delle 
nazioni. Perchè mai l' arte del bene sta in soccorso 
all'arte del bello? Perchè se il bello è ordine di perfe- 
zione ammirato, non può darsi bellezza vera fuor di 
quanto è nobile, degno ed altamente umano; e quindi, 
tralignando la nobiltà de' costumi, si vide in ogni età 
tralignare il buongusto dell'arti e terminar fmalmente 
nel trivio, come le musiche dell' OfTembach , e i ro- 
manzi di Paolo Do Rock, e le vergogne d' un realismo 
meretricio ne' dipinti o nelle sculture, senz' alcun che 
da sollevarci l'anima, e donde l'uomo si compiaccia 
d' esser' uomo. E perchè poi la virtù o l' arte del bene 
vien soccorsa dall'arte bella? Perchè l'estro dell'arte 
deriva da esaltazione del sentimento. Gli alti sentimenti 
dell'artista, espressi nella poesia, nel disegno e nella 
musica, percuoton l'anima di tutti, e al sentimento 
segue la operazione degna con impeto quasi divino; 
come al canto di Tirteo combattevano fieramente i 
Greci, al canto degl'inni di guerra esultavano gl'Ita- 
liani sulle pianure lombarde; come si scolpiscono i 
grandi antenati ad incitare i nepoti, o come la poesia 
di Dante ci ritemprò sempre la lingua ed il pen- 
siero. 

i6. Noi chiamiamo perciò, conformandoci alle 
tradizioni pitagoriche o italiole, armonia del Buono 
col Vero, mediante il Bello, la dottrina del Bene; per- 
che armonia vai come ridurre il vario ed il molliplice 
all' uno, senza offendere la varietà e la moltiplicità. 
Quindi se i Pitagorici forse o, ad imitazione loro. Pia- 
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Urne» talvolta esagerarono le relazioni de' numeri e 
della musica, della realtà e deli' intelletto, del conosei- 
mento e del bene morale, l'essenza poi di questa dot> 
trina è tuttavia profondamente vera e sublime. Indi 
procederoQO i loro filosofemi, che talora sembrano 
poesia metafora, ma che fanno presupporre ragioi- 
namenti severi; come dicendo, le città essere a somir 
glianza d' una lira, e le sfere celesti mandare suooi 
che il savio ascolla nell'arcano intelletlo, e la musica 
educare gli uomini, e la virtb esser numero e mi- 
sura, e doversi accordare la cetra interna per furio 
mandare suoni m^elodiosi entro di noi, affinchè fuori di 
DDL se n'empiano di concento la famiglia e la patria. 
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Criterio del bene. 



SOMMÀRIO. 

4, Connessione di quest'argomento con T anteriore. —2. Identità 
della ragione speculativa e della pratica. — 3. E quindi al- 
r ordine del vero corrisponde l'ordine del buono. — 4. Si 
esamina ciò ne' doveri, — 5. nella universalità loro, » 6. e 
re' doveri speciali. — 7. Sì esamina ne' diritti, e però nel 
diritto privato, — 8. nel concetto d' equità — 9. e nel diritto 
pubblico. — 10. Si esamina nella sanzione loro. — 41. E indi 
procede il metodo della scienza morale, —42. cioè un me- 
todo di relazioni non astraile, né dedotte a priori. — 43. Danni 
d'un metodo contrario, — 4i. quanto alla dottrina de'do veri, 
— 45. e dei diritti — 46. e della felieilà. 

1. Alla teorica sali' idea universale del Bene e 

« 

deirarle buona segue naturalmente T altra sul Crite- 
rio, che guida V arte stessa o la vita morale. Imperoc- 
ché non vedemmo noi, come il bene stia nell'ordine 
de' fini amato, e che l'arte di questo, cioè la vita or- 
dinala, è osservazione imitatica di natura e inventrice 
a fin di bene? Ciò venne posto in chiaro. Il bene poi, 
non considerato più da sé ne' soli oggetti, ma nel- 
l'attinenza con gli atti umani o con l'arte morale, sta 
(com* altresì fu chiarilo) neìV ordine delfini riconO" 
scinto, voluto ed effettuato. Quale argomento ci resta 
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da trattare? Questo, del come l'ordine de' fini con- 
tenga in sé tutte le leggi d*ogni atto umano. Ma siffatte 
leggi , risguardano in universale V ordine de' nostri 
atti e sono i criierj della vita morale; o risguardano le 
speciali operazioni del riconoscimento, della volontà e 
degli alti imperati da essa; o finalmente appartengono 
alle arti speciali del dovere, del diritto e della loro san- 
zione. Talché noi abbiamo da esaminare tre quesiti, e 
si compisce in essi la Filosofia del bene: criterj, leggi 
speciali, e arti speciali. L'esame de'criterj antecede per 
necessità gli altri, dacché ogni idea speciale si com- 
prende nell'idea universale, onde si trae col paragone 
de'fatli. Si cominci dunque dal criterio, e noi vedremo 
che ali* ordine del bmno é criterio X ordine del vero, per- 
chè questo s'immedesima essenzialmente con quello. 
Criterio, nel suo concetto generale, significa non altro 
che giudicatorio , cioè norma, legge, regola de' nostri 
giudizj; sicché Criterio del bene vai quanto esservi 
una regola de' giudizj nell* operare a' nostri fini. (Vedi, 
Criteri della Filosofia, o Evidenza, Amore e Fede, 
3* ediz. Prato, Guasti, 1872.) 

2. Succede per gli atti morali Io stesso che in ogni 
arte umana; il conoscere governa il fare, e la cosa co- 
nosciuta è d' esempio alla cosa operata. Non sono due 
ragioni nell'uomo, l'una che sa il vero, e l'altra che 
indirizza gli atti umani; né dobbiamo credere due fa- 
coltà separate la ragione speculativa e la ragione pra- 
tica, bensì una e indivisa è la ragione noslra, quan- 
tunque ne difl'eriscano le attinenze con gli oggetti che 
conosciamo e che poi vogliamo. L' identità del nome 
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significa perciò la stessa potènza, poiché da tutti si dà 
il nome stesso di ragione cosi alla pratica od opera- 
tiva, come alla speculativa (e bastava ciò ad avvi- 
sare il Kant, che le disgiunse); differendo solo per le 
relazioni, com'ho detto, giacché o essa conosce la na- 
tura delle cose, o giudica il da farsi rettamente in con- 
formità di tale natura: cosi, nelle Matematiche applicate, 
da un lato la ragione apprende la Geometria eia scienza 
de' numeri e le forze de' corpi speculativamente; da 
un altro lato poi vede il possibile a farsi nel conge- 
gnare una macchina, nell' alzare un peso, nel gettare i 
pignoni d' un ponte o nel posarvi sopra gli archi. Né 
allrimenti va per 1* ordine morale. Conosciuto l' ordine 
della natura umana in sé stesso e neir attinenze sue 
con l'Universo e col Principio di tutte le cose, la ra- 
gione ci avvisa o giudica di quello che dobbiam' ope- 
rare, affinché alla natura conosciuta e all'ordine di 
essa si conformino gh atti volontari , che diversamente 
procederebbero disordinati; come disordinata ingegne- 
ria é quella che non obbedisce nel fabbricare alle leggi 
matematiche o fisiche della materia. Cosi risplende 
a' naviganti del mondo il polo immobile della verità. 

3. Pongasi mente; se la verità medesima non con- 
siste mica in una talquale unità vuota ed astratta, e 
neppure in una moltiplicilà divisa e senza cemento, 
ma é ordine di cose intelligibili, arguiamo che V unione 
delle cose fra loro e le graduazioni loro e i lor pregj 
varj son criterio alla volontà retta. In altre parole; 
cosi dall' intelletto alla volontà vien palesato l' ordine 
de' fini, come questo apparisce all'intelletto nell'or- 

CoNTi. II Buono nel Vero, — I. 14 
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dine delle cose. Ora, poiché dal pregio intimo della na- 
tura umana e d'ogni natura inlellelluale deriva Y esi- 
genza morale del rispello o il diritto, e poi la necessità 
morale di rispettarla o il dovere, e il sentimento del ri- 
spello la contentezza, viene da tulio ciò una mollo 
semplice, una molto mirabile conseguenza. Questa, che 
l'ordine della natura, conosciuto, insegna le relazioni o 
le graduazioni d* ogni dovere, d'ogni diritto e delle 
sanzioni loro; a quel modo che le relazioni e gradua- 
zioni del colore naturale ammoniscono il pittore circa i 
modi del colorito artificiale. Cosi, ci splende manifeslo 
l'ordine de' do veri religiosi e d'umanità, secondo l'ec- 
cellenza infinita ed i pregj finiti, ordine de' doveri coor- 
dinato all' ordine de'diriiti,dal quale apparisce il titolo 
d'ogni sanzione divina e umana. E altresì, mirando 
nell'ordine stesso di natura, vediamo, che quantunque 
i doverle i diritti si corrispondano indivisi, tutta- 
via neir operazioni di ciascuno il dovere antecede di 
tempo al diritto, perchè prima dobbiam sottostare con 
l'animo alla legge naturale, poi volerne i benefizj; e, 
quanto a noi stessi, se il diritto d' onorare la nostra 
natura è della natura medesima e indipendente dalla 
volontà, questa invece ha il debito d'onorarla; e, 
quanto agli altri uomini, prima d'esigere da loro i 
nostri diritti , dobbiamo afi'eltuosamente conformare 
l'animo a' fini comuni del consorzio, i quali pongono 
armonia fra i diritti nostri e gli altrui. 

4. Esaminiamo pertanto comQ l' ordine morale si 
riconósca nell'ordine della verità, e cominciamo da' do- 
veri. Perchè merita egli rispetto la natura dell' uomo? 
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Perchè la ragione umana, quando si muove agli atti 
e interni ed esterni, conosce il termine degli alti stes- 
si, e questo termine ad essa è fine; né l'uomo può 
dunque servire di mezzo e di slromento, quasi ani- 
male bruto, bensì è persona, o insignito di perso- 
naliià, conoscente i fini dell'operare suo, padrone di 
sé, con la signoria di sé medesimo; personalità che 
vuol' essere riconosciuta e amata, non come servitù, 
ma come impero. Ecco la sostanza di tutl' i doveri 
à* umanità; e, dunque, la persona conosciuta è cn- 
teriodi determinarli. Di fatto, consideriamo noi l'uomo 
nell'intima natura sua, indipendentemente da speciali 
relazioni volontarie ed esterne? Allora si hanno i do- 
veri d'umanilà fondamentali, come il rispetto alla 
nostra ed altrui vita, e alla nostra ed altrui libertà. 
Si considerano speciali relazioni esterne, ma con- 
formi alla natura, come un vincolo di parentela o 
d'amicizia, e simili? E ciò deve rispellarsi ancora, e 
ne derivano particolari doveri; giacché il rispetto uni- 
versale alla natura umana involge la necessità di ri- 
spettare tutto ciò che proviene da essa; e quindi al 
fondamento che natura pone, direbbe l'Alighieri, s'ag- 
giungono le volontarie relazioni, quasi per crescente 
armonia o per moliiplicazione arimmetìca, onde (di- 
rebbe l'Alighieri stesso) si cria la fede speciale, o un 
vincolo particolare. 

5. L'ordine perciò della natura umana è criterio 
a determinare poi 1' obbligazioni di universale soce- 
volezza, e le speciali. Riconoscendo negli altri uomini 
la sostanziale somiglianza dell'essere nostro, vengono 
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i precetti negativi ed i positivi , non fare il male che 
per te non vorresti, fa il bene che vorresti per te: 
giacché negli altri uomini vediamo un' immagine di 
noi stessi o, meglio, vediamo noi stessi in loro. E se^ 
stupendamente scriveva Cicerone, la cura dell'altrui 
cose par difficile, quantunque il Terenziano Cremete 
non reputi straniero a sé nulla d' umano (humani nihil 
a se alienum), accade ciò, perchè le cose, le quali suc- 
cedono buone o triste a noi medesimi, le sentiamo e 
intendiamo più vicine, che non quelle degli altri, ve- 
dute quasi per lungo intervallo frapposto {De Oyf., i, 9); 
ma in sostanza il criterio è lo stesso, perché una è 
la natura. Io e tu, son due aspetti o due volti di una 
persona unica; e quindi, con sapiente vocabolo, gli al- 
tri uomini sono chiamati nostro prossimo. Anzi v' ha 
un proverbio che taluno inlerpetrò non bene, ma 
che possiamo e dobbiamo prendere in significalo buo- 
no, e che dice, primo prossimo è sé stesso. Avver- 
tiamo, che non si dice, solo prossimo , bensì primo. E 
perché primo? In quel modo medesimo che si dice: 
ama gli altri come te stesso, non già quanto te stesso. 
Come te slesso? Si, perché la natura umana é simile 
in tutti. Quanto te stesso? No, perché le intrinseche^ 
relazioni di noi verso noi slessi aggiungono alla natura 
comune un qualcosa, che nonpuò venire uguagliato dal- 
l'estrinseche relazioni fra uomo e uomo. Perciò siam 
prossimi a noi prima che agli altri. Bellissima parola, 
giacché tanto la natura umana si conosce simile in tutti^ 
che noi medesimi ci chiamiamo pro55tW a noi, come 
(benché non quanto) a noi é prossimo qualunque uomo* 
L' idea degli altri uomini non può scompagnarsi dalla co- 
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scienza di ncssano ; e il Cristianesimo e' insegna sempre 
ad orare cosi: Padre nostro, non già Padre mio, perchè 
nel noslro è anche il mio, ma inseparabile. Non può 
dunque da' doveri d'universale socevolezza escludersi 
alcuno, senza divario né di patria o di famiglia, né di 
schiatta o di clima, né di costumi o di religione, per- 
ché sopra la differenza e' è la sostanziale uguaglianza. 

6. Se a queste relazioni, che sono naturali per es- 
senza loro, s'aggiungono l'attinenze volontarie, si ge- 
nerano doveri nuovi, che ricevono determinazione 
dal criterio di verità. L'attinenze volontarie, infatti, 
altre vengono imposte da necessità di natura, e altre 
da libera volontà soltanto. Cosi la famiglia é volonta- 
ria nel suo primo comporsi; ma, e ogni uomo ha 
genitori, e ogni uomo poi, se libero a legare sé in 
matrimonio, non libero é a sciogliersi, perchè la so- 
cietà domestica provvede affini necessari della natura. 
E cosi nessuno c'è che possa non avere una patria, 
quantunque «il comporsi di determinate comunanze 
sia volontario.. E in che modo si graduano via via 
questi doveri? È un maraviglioso coordinamento d'ob- 
bligazioni morali con l'ordine della verità; giacché, 
quantunque noi siamo a noi stessi prossimo primo, 
tuttavia nelle relazioni esteriori e temporanee il bene 
sostanziale della famiglia dee prevalere al nostro, per- 
chè ordine più vasto di natura o di relazioni, e al 
bene nostro e della famiglia il bene della patria , e al 
bene di noi e della famiglia e della patria il benefizio 
del genere umano. Meno importanti sono i doveri che 
procedono da relazioni affatto volontarie, come da' con- 
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tratti del dare e dell'avere; pur morali obbligazioni, 
perchè due volontà che tengono signoria di sé stesse» 
debbono rispellare una relazione eh' è posta da loro e 
fra loro, conforme a' termini di natura e quindi alla 
socevolezza nostra. 

7. Tale congraduazione di verità e di doveri si 
riscontra pure ne* dirilti; né può essere diversamente, 
giacche necessaria correlazione siringe gli uni con gli 
altri. La ritroviamo cosi nel diritto privato che ri- 
sguarda le relazioni tra uomo e uomo, come nel di- 
ritto pubblico che risguarda le relazioni del cittadino 
verso la società civile intera, e viceversa. Talché, pon- 
gasi mente, si tratta sempre di relazioni e delF armo- 
nia loro. Quando mai esse generano il diritto , cioè 
l'esigenza morale del rispetto altrui? Quando coordi- 
nale alla natura dell* uomo e però all' ordine de' suoi 
fini. Gli antichi distinguevano nel gius privato (come 
altrove notai) persone, cose, azioni; distinzione cen- 
surala da qualcuno, ma vera, perchè il gius determina 
lo stato giuridico degli uomini, la giuridica qualità 
delle cose, la forma giuridica dell'azioni a far valere 
i diritti esternamente. Ora il savio legislatore a defl- 
nire lo stato giuridico delle persone adopera l' idea 
universale dell'umana personalità e delle sue conse- 
guenze. Indi appunto i popoli civih non ammettono 
più la servitù, e noi ci gloriamo di Re Amedeo che» 
prima di lasciar la Spagna, volle il termine di questa 
nefandezza fra le colonie spagnuole dell'America. Per 
determinare la qualità giuridica delle cose, avvi altresì 
un'idea universale; ossìa, doversi rispettare tutto ci6 
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che prepara o coslituiscc o consegue la proprietà delle 
cose, giacché la loro proprielà deriva dalla persona- 
lità clic delle cose può valersi come di mezzo. Indi 
cessarono le distinzioni antiche d'un dominio privi- 
legiato, proprietà quirilana,e del dominio naturale 
bonilario. Quale l'idea regolatrice delle azioni? 
L'equità che faccia corrispondere al diritto l' efficacia 
de' modi per la inviolabilità loro. Indi alle formule let- 
terali del Gius, per cui fu detto summum ius summa 
iniuria, seguirono le azioni del Gius equo e buono, 
come V eccezione del dolo contro i patti fraudolenti. Ma 
di grazia, che vuol* egli dire un'idea regolatrice, se 
non il criterio di verità, o la scorta naturale a' nostri 
giudizj circa l' ordine della giustizia? 

8. Del resto, ciò viene indicato dal vocabolo 
stesso di equità; perchè, universalmente parlando, 
aequilas vai come uguaglianza. Indi ella prese diffe- 
renti significati; ma tuiti presuppongono il già detto, 
come può riscontrarsi nel Vocabolario del Porcellini. 
S'adoperò in senso di proporzione fra tutte le parti 
dell' universo {Seneca) , per proporzione o simmetria di 
tutte le parli del corpo (Svetonio), per discretezza 
che temperava la letterale giustizia di leggi non inti- 
mamente giuste, prò aequitate contra ius dicere {Cice^ 
rone), e finalmente come sinonimo di giustizia che a 
ciascuno dà il suo. E tal' è, di fallo, la morale signifi- 
cazione più propria , giacché l' equilà mette parità. Or 
che cosa reputeremo noi che sia il gius equo e buono, 
la equità naturale, a cui risponde Tequila giuridica 
di leggi positive, se non appunto un criterio che si 
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prende AAY uguaglianza naturale degli nomini, e che 
si usa per giudicare la formale uguaglianza de' loro 
diritti, ossia l'uguale loro inviolabililà, quantunque ne 
diversiflchi la materia? Dante però chiama con subli- 
me vocabolo prima Egualità Iddio {Farad», xv, 74), 
considerandolo come regola suprema o diritto supremo 
all'eguaglianza de' diritti umani. Yien celebrata poi 
meritamente la definizione che del diritto, estrinseca- 
mente risguardato, ci dava l'Alighieri nella Monarchia: 
lus est realis et personalis proportio, quae servata 
servai societatem, corrupta corrumpit; dove tro- 
viamo il concetto di proporzione , corrispondente al- 
l'altro di equità, e che^ stando nell'armonie reali e 
personali dell'uomo, conserva V ordine del consorzio, 
quand* è servata, o lo corrompe se corrotta. Qui ap- 
parisce dunque, di nuovo, nell'ordine del vero il cri- 
terio all' ordine del buono. 

9. Né altro potremmo concludere quanto al diritto 
pubblico. Qual'è mai la miglior forma di vita politica, 
cioè lo Stato migliore? Un'unica risposta può darsi: 
quella che rispetta e fa rispettare l'esercizio libero 
di tutt'i diritti, onde consegue la pubblica felicità. 
Dunque, assetto migliore politico è quello che più 
risponde alla verità dell' essere umano ed alla sua so- 
€evolezza. Benché, diversificando la condizione acci- 
dentale di qualunque popolo per cultura e virtù, per 
ìschiatta e clima, per territorio e vicinanza d'altri 
popoli, diremo altresì quello essere migliore Stato 
che, oltre rispettare la sostanza de' diritti e farla ri- 
spettare , acconciasi poi meglio ne' modi alle reali e 
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Tire condizioni d'un paese. Qnal mai giudicatorio sta 
dunque dinanzi alla mente de' buoni legisialori e reg- 
gitori? La realtà delle cose umane o la verità; e chiun- 
que se n' allontani , perde con sé la nazione sua. 

10. Il quale commisuramento col vero, se appa- 
risce ne' doveri e ne' diritti, lo scopriamo altresì nella 
sanzione loro, cioè nella felicità dell'animo. E infatti, 
quando mai l'uomo può dirsi felice, dentro la possi- 
bilità del vivere presente? Certo, allorché viviamo 
nell'ordine di natura o secondo la verità; perchè la 
felicità interiore non scaturisce dall'ozio, che anzi è 
privazione di senlimento o noia, né può accompa- 
gnarsi ad eccesso di desiderj, che anzi travalicano in 
passione affannosa. Dove sta essa dunque? Negli affetti 
temperati che menano a temperata giocondità. Or che 
vuol' egli dire temperati? Vale contemperati o com- 
misurati. Commisurali a che? Alla misura delle cose, 
al pregio vero delle cose, o all'ordin loro che, appa- 
rendo airintellelto, è l'ordine della verità, o l'astro 
scintillante che guida 1' uomo; imperocché, se invece 
noi pieghiamo a cupidigia dì ricchezze o di lascivie, 
e ad alTelti tempestosi ^ ciò deriva dallo stimare un 
bene qualsivoglia fuor dell'ordine di lutti gli altri 
beni ; sicché pel disordine del giudizio pratico che di- 
sforma dal retto giudizio della ragione, nascono quelli 
che Orazio divinamente chiamò miseri tumiilli della 
niente. Neil' ordine perciò della natura umana riluce il 
giudicatorio degli alletti e de' piaceri che ne rampol- 
lano; talché noi acquistiamo V equanimità : voce bel- 
lissima, che risponde all'altra di equità; e, come 
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l'equità è uguaglianza Ira gli uomini, equanimità è 
uguaglianza dell' animo con s6 slesso; che, ugual- 
mente rattemperandosi nelle cose prospero, o nelle 
avverse, lontano da superbia e da invilimento, e eoa 
gli occhi fissi alla verità per amarla, possiede così un 
bene veramente suo^ e che da cagioni esteriori non 
può esserci rapito. 

11. Indi scaturisce un'ultima illazione. Le scienze 
morali, la letteratura e il magistero educativo, quali 
melodi dunque useranno per trattare de'doveri, de' di- 
ritti e della sanzione loro naturale o positiva? Non al- 
tro certamente che un metodo di relazioni. Ma in che 
consistono esse, rispetto a questi argomenti? Anche 
le Matematiche pure cadono sopra ordini d'attinenze, 
poiché non basta certamente in Geometria l'unità del 
punto a formare la scienza geometrica, né basta cer- 
tamente in Arimmelica l'unità elementare del numero 
a formare la scienza de' numeri ; ma bisogna che con 
l'intelletto vediamo l'unione de' punti a costituire li-- 
nee, superficie, solidi, e vediamo le unità congiun- 
gersi fra loro in somme, moltiplicazioni, sottrazioni, 
e via via. Non avvi, dunque, disciplina che possa fare 
a meno di relazioni. Ma il divario sta qui, che altro 
è relazioni astratte, ipotetiche, ideali; altro è relazioni I 
dell' intelletto con la reale natura. Per fermo , il geo- 
metra ol'arimmetico fa un supposto intellettuale, onde 
poi trae conclusioni giuste; checché sia della realtà. 
Può egli adoperarsi lo stesso nella Filosofia del bebé? 
No, e tanto sarebbe quanto che un pittore presuma 
di scoprire a priori le proporzioni del corpo umano. 
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12. Bisogna, dunque, volgere Io sguardo airalli- 
nenze reali della nalura umana, e però a' falli reali, 
calle loro armonie, cosi a ciò ch'avviene dentro di 
noi, come a ciò ch'avviene sloricamenle nel consor- 
zio umano. Ma sarà egli dunque una empìrica volga- 
rità? No, perchè bisogna invesligare altresì le ragioni 
de' falli /' orditi loro razionale ; a quel modo che 
nell'opera d'un pittore si veggono le ragioni del suo 
dipingere proporzionalo; ma queste ragioni non si ca- 
vano da mere idealità, si djU* ordine stesso della na- 
lura. La quale appunto comparisce fatta dall'intelletto 
eterno, perchè l'inlelletto nostro vi scopre un ordina- 
mento reale che si trasmuta in ragionamento rigoroso 
di principi e di conseguenze, e in armonia d'idee e di 
cose. I fautori d'una scienza formale, diceva lo Stahl 
{Storia della Filosofia del diritto), pretendono, che il pen- 
siero puro, quasi geometria od arimmetica, partorisca 
l'ordine de' doveri, de' diritti e del vivere civile; onde 
gli uomini paiono somiglianti a pedine o a pezzi di scac- 
chiere. Una legislazione, informata di questo errore, 
si annebbia di leggi astraile, che avvolgono nelle loro 
caligini la società civile; scienza esanime, perchè di- 
sconosce la vita. 

13. In moltissimi libri leggiamo della valanga o 
voluta di neve che, staccatasi dal vertice dell'Alpe, in- 
grossa rotolando e diviene massa enorme, con impeto 
furioso più di torrente montano, e schiaccia greggi e 
pastori e capanne; rovinamento terribile, ond'oggì 
molti scrittori piglian tropi o similitudini: ma quando 
un alpigiano, narrandomi lo scroscio, veduto da lui 
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Stesso più volte e descritto a me con viva parola, diceva 
che il vento soffiato dall' immane scoscendimento rompe 
ì cristalli di case lontane , mi parve allora un che si 
nuovo, come non mai Ietto né udito. Parlando di que- 
sti argomenti, ciò mi riviene in memori^: perchè, gli 
scrittori di Filosofia morale, i letterati che ne abbelli- 
scono le sentenze, gli educatori che la recano in atto, 
se non guardano a tutto insieme Y ordine della verità 
a tutto il concerto della natura umana, e invece la 
considerano in parte soltanto e la staccano astratta- 
mente dal tutto, e indi formano i loro sistemi astrat- 
teggianti, e ogni cosa livellano con queste livelle a 
priori, arbitrariamente y artificiosamente; poi se le loro 
dottrine acquistan credito e indi passano nelle leggi 
e occupano le scuole , somiglian proprio alla valanga 
che ingrossa man mano e, precipitando, schiaccia i po- 
poli: e noi leggemmo questo neMibri, ma lo abbiamo 
vivamente, tremendamente sentito nell'adunanze po- 
polari, e lo vedemmo negl'incendj di Parigi. Criterio 
alla scienza buona del bene si è l'ordine della verità, 
unico ed eterno. 

14. Cosi è dimostrato che i doveri precedono di 
tempo i diritti. Badino dunque filosofi, letterati, edu- 
catori a non insegnare altramente; perchè, quando il 
sentimento de' diritti nostri non sia prima contempe- 
rato dal sentimento de' doveri, che ne fanno i limiti 
naturali o l'armonia, per necessità l'esigenza del di- 
ritto slesso diviene arroganza, aiscito da' limiti suoi, e 
il consorzio politico si scompiglia; come, uscendo i 
fiumi da' loro alvei naturali, allagano i piani , e si per- 
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dono le raccolte. Anzi vuol notarsi , che la importanza 
e nobiltà de' diritti umani tanto più si pregia da chi li 
possiede, quanto più egli abbia nel profondo della co- 
scienza l'ossequio a' diritti altrui; perchè, non impa- 
rando a rispettare la natura umana negli altri, è im- 
possìbile che in noi stessi rispelliamo la stessa natura. 
E n' abbiamo un riscontro singolare. Reputeremmo a 
prima giunta che i molto urbani e riverenti nel con- 
versare civile sentissero di sé, quanto a dignità d'uo- 
mini, poco altamente o meno altamente che i facili 
allo spregio ed alla insolenza; ma il fatto è assai di- 
verso, giacché i manierosi e dignitosi nel trattare gli 
altri, sono ancora molto dignitosi nella consapevolezza 
di sé medesimi, né diversamente amano la civiltà se 
non perché sentono al vivo la dignità propria e l'al- 
trui; mentreché i procaci ed i petulanti ostentano al- 
terigia, ma riescono vili cosi nel trattare come nel 
vivere, non degni d'onorare altrui, perchè sentono sé 
non degni d'onore. Similmente a' popoli, chi vuol per- 
suaderli del diritto loro, li persuada del proprio do- 
vere; perchè la virtù e la magnanimità non si scom- 
pagnarono mai^ come né il vizio e la dappocaggine. 

15. Quanto al diritto poi, considerato special- 
mente nella vita pubblica, cioè nelle istituzioni politi- 
che, nel ministero della Legislazione civile, non ab- 
biamo noi veduto, che l' ottimo reggimento non guarda 
soltanto alla equità sostanziale, si all' opportunità dei 
costumi, della coltura e del tempo? Sicché badino a 
ciò filosofi, lelterali, educatori, badino al criterio della 
verità, o all'ordine della natura. Quello che si chiama 
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svolgimento storico delle isliluzioni e delle leggi, non 
va credulo una fantastica utopia, o neppure un arliQ- 
ciale ostacolo a' miglioramenti più rapidi delle nazioni; 
no, anzi è una realtà, o proprio è la vera realtà, è 
l'unico modo perchè i miglioramenti sien possibili e, 
però, durevoli. Poneva, per esempio, il Cristianesimo 
i principi razionali a cessare la servitù, dicendo san 
Paolo, che appresso Dio non v' è accettazione di persone, 
valere il servo come V uomo libero; sicché venivasì 
a condannare implicitamente la schiavitù, come sogge- 
zione d'anime razionali air arbitrio assoluto de' pa- 
droni; ma la schiavitù, come istituzione, non potè il 
Cristianesimo abolirla che a poco a poco, mercè i pro- 
gressi della scienza e dell'incivilimento. E lo slesso 
accade d'ogni riforma. Coloro che mirano a' sistemi, 
piucchè al criterio della realià, incitano a delirio i po- 
poli, come assilli lormenlatori; e il popolo infuriato, 
anziché camminare, cade giù, perchè la via non è falla 
e il furore non può farla mai. 

16. Soccorrendo la coscienza de' doveri, non esa- 
gerando i diritti, non fuorviando da' limili dell'oppor- 
tunità, le discipline morali e la lelleratura non aguz- 
zano nelle mollitudinirappelìlo di felicità romanzesche, 
bensì alTrenano i desiderj turbolenti, e persuadono 
moderazione; virtù che fa volere il possibile soltanto; 
e il possibile si cerca nel proprio lavoro, anziché nel- 
r immaginazione lusingala e sbrigliata e nelle rapine 
sediziose. Ho udito raccontare che in Egitto, allorché 
dai deserti alTricani spira il vento afoso, l'aria s'empie 
di polvere densa e giallastra, il cui tristo coloro in- 



CRITERIO DEL BENE. 223 

gorabra T animo e gli occhi; così, spirando da' libri dot- 
trinali e da' teatri e da' romanzi un concilamento di 
voglie fantastiche, s'intorbidano tristamente gli animi 
della gente a strane cupidità, né vedono il bene da 
conseguirsi, perchè non mirano più all'ordine vero da 
seguirsi. Chi vuol condurre gli Slati alla felicità, non 
può altrimenti farlo che stringendo più e più fra loro 
gli ordini della cittadinanza nel comune alletto, e i 
popoli varj nella comune benevolenza; perchè la feli- 
cità è civiltà, e la civiltà è unione, ossia ordine, non 
di sognate, sì di naturali attinenze. Però la barbarie, 
come la tiranrììa, divide e, dividendo, immiserisce; 
come fra Stalo e Stato, fra provincia e provincia, fra 
borgo e borgo, s'impediva ne* secoli addietro con an- 
guste gelosie i commercj, onde venivano penurie fre- 
quenti; cessate o diminuite, appena respirò Tuomo 
nella libera socevolezza. Terminando, poiché la ra- 
gione pratica è lo stesso che la ragione speculativa, e 
quindi le cose intelligibili note diventano leggi della 
volontà nostra; poiché alle graduazioni del vero si 
coordinala graduazione d^' doveri, de' diritti e della 
sanzione loro; e poiché a tali armonie bisogna che si 
contemperi la scienza morale co' metodi suoi e con Io 
sue dottrine, potrò concludere, che ivi sta il criterio 
del vivere buono, e che sul mare fluttuoso della vita è 
stella immutabile la verità. 
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La suprema verità è supremo Criterio del bene. 
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1. L'ordine della verità essendo criterio del bene 
della vita morale, ne segue che la verità suprema, 
da cui dipendono tutte V altre verilà, è criterio su- 
premo. Come le notti vengono rischiarale dalla luna, 
ma questa riceve il suo splendore dal sole, talché il 
raggio di essa e degli altri pianeti e i loro aspetti varj 
l'astronomo non potrebbe altrimenti spiegare che per 
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mezzo del sole stesso e delle relazioni sue co' pianeti 
celesti e con la terra e con gli occhi nostri; cosi l'or- 
dine di tutto ciò eh' è vero non può spiegarsi fuorché 
in virtù del primo Vero, e per le relazioni universali 
di esso con la realtà e con l'idee, onde poi l'ordine 
morale prende regola e autorità. Cerchiamo adunque 
come sia e che sia questo criterio. 

2. L' esperienza interna ci mostra un fatto evi* 
dente; che V intelletto nostro, per via d' idee più e più 
astratte, si solleva fin' all' idea generalissima del Be- 
ne. I varj beni sensibili distinguiamo e comprendiamo 
in più specie, secondo i sensi varj e secondo i bisogni 
e gli appetiti della vita corporea; per esempio, le cose 
buone al nutrimento e il piacere che ne deriva. In più 
specie ancora distinguiamo e abbracciamo i beni ra- 
zionali, come l'onore, la virtù, gli studj, l'affetto 
dell'arti liberali, e tutto ciò eh' è relativo alla famiglia 
alla patria, e somiglianti. Ogni bene poi astrattamente 
unifichiamo nell'idea generalissima del Bene, eh' è 
l'amabile, ossia ordine di fini amato. Questa idea è 
indefinita. Perchè indefinita? Perchè, quanto alla pos- 
sibilità delle sue applicazioni, essa non si ristringe in 
determinati confini; ma noi la riscontriamo in ogni 
bene particolare, dalla vivanda che ci serve d* alimen- 
to, fin' a un libro che ci pasce l'intelletto e ad ogni 
perfezione nostra spirituale. Questa generalità non può 
rappresentarci nel pensiero cose reali determinate^ ma 
può applicarsi col giudizio a qualunque cosa reale 
buona, tantoché noi a ciascuna diamo quell'unico no- 
me di bene o di buono; unità di vocabolo significatrice 

Conti. H Buono nel Vero» — I. 15 



"226 CAPITOLO DEGIMOTERZO. 

dell' unità ideale, quasi suggello regio che unico, ne'do- 
cumenii moltiplici e differenti, esprime l'autorità unica 
e il fine unico del civile reggimento. L' induzione o 
ascendimento del pensiero che va da' beni particolari 
alle specie loro, a' generi, a un'idea più generale o 
più estesa di tutte, per indi applicarla vicendevolmente 
a' generi de' beni, alla specie, a' particolari, è indu- 
zione astrattiva, perchè si fa con l'astrazione. Ma 
r intelletto nostro fermasi a questo? No, va oltre, per- 
chè sopra i beni finiti o determinali se concepisce il 
bene astratto o indefinito (e quindi abbiamo la ten- 
denza indefinita del perfezionamento e della felicità), 
poi sopra r indefinito concepisce l'Infinito; come, ana- 
logicamente parlando, i pianeti conosciamo per la luce 
cosparsa nel firmamento, e sopra la luce sappiamo es- 
sere l'astro che la diffonde. L' ascendimento del pen- 
siero non termina dunque allora in un concetto astrat- 
to, in una generalità indefinita, si afferma un'entità 
reale, che si contrappone al finito perchè infinita o 
senza mancamenti. Tale induzione correlativa non può 
confondersi dunque con l' altra ; ma è un fatto sui ge- 
neris, onde pensiamo le relazioni fra gli esseri limi- 
tati e l'ente senza limite, fra' beni pregevoli con mi- 
sura ed un bene smisurato. Come potrebbero gl'idiomi 
avere questi vocaboli correlativi, finità e infinità, senza 
i loro significati entro la mente? 

3. Verificato il fatto, qual relazione (domando) 
apparisce nel pensiero tra il finito e l' infinito; poiché 
una relazione fra i due concetti e i loro termini v' è 
di certo? La relazione fra'due concetti chi può metterla 
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in dubbio, se V idea di finito chiama l' altra d' infinito, 
6 viceversa? Può egli pensarsi che una cosa reale ha 
confini, senza pensarne implicitamente il contrapposto, 
cioè il senza confini? possiamo noi pensare T illimi- 
tato, senzachè intendiamo implicitamente il contrappo- 
sto, cioè cosa limitata? La correlazione de' concetti è 
chiara. Ma queste idee ci palesano esse una relazione 
fra gli oggetti loro? Per fermo, giacché il finito se lo 
pensassimo stare da sé solo, indipendente, assoluto, 
già non sarebbe più finito; ma perfetta entità, senza 
cominciamento, senza tempo, avente in sé stesso la 
ragione dell' esser suo e perciò senza limite di sorta. 
Quindi la natura de' concetti correlativi dimostra una 
relazione del termine finito con l' infinito. Qual rela- 
zione dunque? Logica forse astratta, come l'idea 
specifica dipende dall'idea generica e la determina lo- 
gicamente? No, perchè abbiam veduto che non trattasi 
punto d' idee astratte. Fisica forse; com' i pensieri di- 
pendono dall'intelletto, cioè gli atti dalla loro potenza*, 
determinata in essi fisicamente, o come si determina 
ne' corpi diversi e nelle loro qualità o modi la mate- 
ria? No, perchè le determinazioni son sempre limiti, 
e limite contraddice all'idea d'illimitato. Segue che la 
relazione sia di causalità sostanziale, o di creazione. 
Un ultimo quesito: Può egli essere l'infinito che noi 
chiamiamo Dio, un semplice oggetto ideale senza 
realtà d'oggetto, come un'idea matematica? Il fatto 
che ho descrìtto eia natura dell'idea di Dio, ci por- 
gono una dimostrazione del contrario, mirabilmente 
aperta e breve. Ogni cosa concepita in mente, o è 
reale, od è possibile, giacché quello che non è, né può 
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io alcun modo essere, non può uemmeno concepirsi; 
ma è accozzo artificioso d'idee o un'assurdità. Or le cose 
finite, com' un tale uomo e come gli oggetti dell' idee 
matematiche pure, son possibili ad essere, ma non di 
necessità sono reali, appunto perchè finite, ond' hanno 
cominciamento e fine. L' infinito poi non può concepirsi 
possibile, ma solo è reale, giacché la possibilità è un 
poter' avere cominciamento, il che repugna con l'idea 
dell' infinito; il quale perciò, quand' esistente non fos- 
se, non sarebbe nemmeno possibile, né quindi conce- 
pibile in alcun modo. La correlativa induzione pertanto 
che conduce V intelletto a concepire l' infinito per la 
relazione con le cose finite, ci dimostra che l'In- 
finito è. 

4. Veduto come ascenda la mente di cosa in cosa 
e di bene in bene all' idea di Dio creatore, eh' è bene 
assoluto, perchè senza difetto, resta ch'esaminiamo 
còme tal verità sia primo criterio all' ordine morale. 
Di fatti, ogni ordine morale, se neghiamo quella verità, 
cessa logicamente e, affermando questa, ogni or- 
dine morale ha consistenza e indirizzo. Vediamo i 
postulati che s' inchiudono nel concetto di bene morale. 
Postulato si chiama, in ogni scienza, ciò che da una 
qualunque verità è supposto e senza di che il discorso 
nostro perderebbe o i suoi princìpi o il suo soggetto: 
cosi, chi ragiona intorno al corso dell'acque, presup- 
pone la fluidità, la legge di gravità e la spinta delle 
particelle superiori contro l'inferiori. Che postulati, 
adunque, presuppone chi parla di bene morale; tanto* 
cbè, tolti questi, di bene morale non possa discorrere 
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più il genere umano , che distingue gli onesti da' mal- 
vagi e la virtù dal vizio? Eccoli: primo, una legge 
che governi l'arbitrio umano; poi, la libertà bilaterale 
che seconda la legge o la trasgredisce; poi ancora, 
l'ordine, senza cui non avvi legge né libertà; final- 
mente. Dio che pone l'ordine slesso. Sicché, tolto Id- 
dio, più non sarebbe ordine, libertà e legge. 

5. Vien presupposta la legge dal concetto di bontà 
morale, perchè buono si dice chiunque obbedisce alla 
legge di natura, cattivo chiunque la disobbedisce. Yien 
presupposta la libertà bilaterale o la libera scelta fra 
l'ordine de' beni e un bene disordinato, perchè ogni atto 
necessario non è più né buono né cattivo. Socrate di- 
ceva, che ciascuno di noi trova in sé medesimo le ten- 
denze di tutti gli affetti e di tutte le passioni, tendenze 
opposte che c'inclinano ad atti opposti: perciò se, 
avendo inòlinazioni d'invidia, non siamo invidiosi, se 
di vendetta, non vendicativi o, viceversa, se di bene- 
volenza, non benevoli, se di misericordia, non mise- 
ricordiosi; ciò manifestamente deriva, non già dalle 
inclinazioni stesse che sono comuni a tutti, bensì dalla 
iiber^ che ci rende imputabili e che distingue i buoni 
da' cattivi. Nel postulato della libertà, inoltre, si con- 
tiene qual parte di esso e qual conseguenza sua, la 
mercede, ossia premio e pena; giacché il sentimento 
lieto dell' ordine interno e, viceversa , il sentimento tri- 
sto e procelloso del disordine interno, son premio e 
pena naturali; uniti a un giudizio della coscienza eh' è 
soddisfatta, o a un giudizio della coscienza che con- 
danna e che dicesi mirabilmente rimorso, quasi un 
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morso interiore. Negli abituati al male o negli arrivati 
dXV indifferenza non rimorde vivamente talora; ma 
r inquietudine disordinata ne' profondi dell'animo v'6« 
perchè le passioni sono inquiete di natura loro, e il 
passionato punisce sé stesso. Mercede dunque di li- 
bertà sanzione di legge si è conseguenza necessaria, 
perchè sentimento dell'ordine proprio dall'una parte, 
sentimento del disordine dalla parte opposta. E cosi, 
avevan ragione gli Stoici dicendo, che la virtù è pre- 
mio a sé; quantunque non dobbiamo inferirne che alla 
virtù e al vizio manchino le mercedi naturali, né dob- 
biamo impugnare la ragionevolezza di premj o pene 
per leggi positive, a cui anzi è fondamento questa 
unione naturalissima dell' atto volontario con la sua 
remunerazione. 

6. Oltre la legge e la libertà rimeritata, vien sup- 
posto dal bene morale l'altro postulato dell'ordine^ 
perchè il bene della volontà non altro s' intende gene- 
ralmente dagl' indotti e da* dotti che ordine di cose ri- 
conosciuto e con atti liberi obbedito. Volontà buona 
significa per tutti volontà ordinata, e, all'incontro, 
volontà cattiva vuol dire per tutti disordinata.. Per- 
chè ordinata? Perchè conforme alla natura, come un 
padre che ama i llgliuoli. Perchè disordinala? Perchè 
disforme dalla natura, come un padre che disama i 
figliuoli suoi, e che perciò chiamasi anche snaturalo. 
Il bene morale pertanto, com' ordine di fini, presup- 
pone di necessità l' ordine dell' universo e della ragione 
nostra. Dell'universo; e infatti, non è forse vero che i 
corpi si muovono continuamente d' impulso in impul- 
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SO? E r impulso non è forse causalità? e il moto im- 
presso non è dunque un effetto? Or causalità è atti- 
nenza , e la totalità dell' attinenze nella totalità de' moti 
è ordine del mondo. Basta dunque voltar gli occhi al 
molo universale per dire: ecco l'ordine. Però i corpi 
son materia di scienza, e l'astronomo può computare 
matematicamente il corso degli astri ^ e la materia si 
trasforma con l'arti dall'uomo; talché, come all'uni- 
verso de' corpi si conforma l'ordine della ragione 
umana, cosi alla ragione umana si conformano i corpi 
con evidente, stupendo, universale coordinamento. 
L' ordine della ragione nostra è anche pid manifesto. 
Chi può mai negare chei nostri pensieri abbian legame 
logico fra loro, talché da' concelti particolari s'ascende 
a' generali, e da' generali si scende a' particolari? Si ha 
un bel negare da certuni l'ordine della finalità; ma 
in ogni alto la ragione nostra si propone chiaro un 
fine, ciascun' ordine d'atti si riduce ad arie, cia- 
scun' arte volge ad un fine proprio la moltiplicità dei 
mezzi opportuni. Non può dunque negarsi; l'ordine 
rifulge fuori dell'uomo e nell' uomo; e se ciò non fosse 
non si conoscesse da noi, bene o male morale non 
avrebbero più significato. 

7. Legge, libertà, ordine, prendon valore dall' ul- 
timo postulato, eh' è altresì primo, cioè da Dio crea- 
tore. Cominciamo a vedere come ne dipenda il postu- 
lalo della legge. Avvertasi, che la legge di natura non 
è, come opinano gli Ontologisti mistici^ un che divino 
immediatamente, intuito dall'intelletto, quasiché Dio 
sia legge immediata e naturale delle umane volontà e 
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degli atli morali. No, secondo le tradizioni dell'antica 
Filosofia e della crisliana, confermate da libero esame 
del nostro pensiero, la legge immediata del volere 
umano è tutta naturale o creata, perchè infatti altro 
non è che F ordine della natura manifestato alla »o- 
lontà dalla ragione retta. Ma si domanda: L'autorità 
primitiva della legge o naturale, o razionale o morale 
che debba chiamarsi, vien'essa poi dalla stessa natura 
e dalla ragione o volontà nostra? Son due quesiti 
molto diversi: altro è chiedere se abbiamo una legge 
distinta da Dio , e altro è chiedere se Dio la impone 
con l'autorità propria. Giacché, il fatto evidente che 
la legge di natura è 1' ordine stesso di natura, ci di- 
mostra che la legge naturale va distinta essenzialmente 
da Dio, come se ne distingue la natura dell'uomo e 
dell'universo; ma poi rautorìlà che le venisse da Dio, 
e che dobbiamo esaminare, spiegherebbe l'altra sen- 
tenza della Filosofia perenne, cioè che la legge di na- 
tura è una creata partecipazione della legge eterna; 
partecipazione, perchè Dio crea 1' ordine di natura e 
lo vuole obbedito. Altro è la legge, altro è il titolo 
dell'autorità sua in legge più alta; come ogni legge 
positiva umana prende autorità dal gius di natura. 
Ma, inoltre, il gius di natura prend'egli da più alto 
l'autorità sua? La ragione retta, in quanto conosce 
l'ordine di natura e delfìni, è legge; ma domandiamo 
poi, la stessa ragione ha leggi? E altresì la natura è 
legge; ma domandiamo poi, ha leggi la natura? Che 
cosa è dunque la legge prima o Tauloriià fondamentale? 

8. L' argomento può essere considerato in Ire ri- 
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spetti : qaanto alla legge naturale io sé medesima , 
quanto alla volontà che ad essa 6 soggetta, e quanto 
air importanza morale degli atti liberi che procedono 
dalla volontà. La legge morale fu chiamata saggiamente 
dal Kant, imperativo assoluto. Perchè imperativo? Per- 
ch' è un precetto , un comando interiore. Non fare 
agli altri ciò che non vorresti fatto a te stesso : e tal 
comando non si può mai trasgredire, né da uomo 
nessuno, né da nessuna creatura intelligente; onde 
sogliamo dire, il comando della coscienza, la voce 
imperiosa del dovere , T impero della ragione. Perchè 
imperativo assoluto? Perchè non solo non avvi con- 
giuntura accidente di sorta che ci franchi dall' ob- 
bligo di obbedire , ma si perchè siamo consapevoli che 
la legge dell' onesto e del giusto in sé medesima , o 
nella sua ragione prima, è indipendente da ogni cosa 
finita esistente o anche possibile. Infatti , la legge mo- 
rale comanda il rispetto all' ordine degli obbietti o dei 
finì. Ma l'ordine di natura non è necessario, fuorché 
di necessità ipotetica, relativa, non assoluta; perché 
dato quest' ordine, certamente non può non essere 
quello che è,^o, posto un ordine diverso, certamente 
non potrebbe non avere quella tal sua conformila di 
cose; ma, poi, l'ordine di natura chi mai lo dà o chi 
lo pone? Giacché il mondo non pone da sé l'ordine 
proprio, e questo poteva essere differente. Una ragio- 
ne, pertanlo, che supera ogni tempo e ogni spazio e 
ogni contingenza del mondo e ogni contingenza di vo- 
lontà, pone l'ordine della natura e lo impone a' liberi 
voleri dell'uomo assolutamente, perch'è l'assoluta o 
infinita ragione dell'onestà e della giustizia. Tolgasi 
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l'assoluta necessità del bene, vien tolta la ragione 
stessa dell'ordine naturale, che vieu posto da quella. 
Però la mente suprema, eh* è primo principio all' or- 
dine delle cose, sì fa legge suprema che a noi lo pre- 
scrive com' ordine de' fini; e quindi è tra' fini Vullimo^ 
perchè in lui sta la ragione assoluta del rispetto che 
dobbiamo all'ordine stesso, e per questa ragione o 
fine dobbiamo principalmente rispettare ogni altro fine 
della natura. 

9. Per dare alla legge morale un'autorità asso- 
luta e veramente divina, come la sentiamo entro dì 
noi, si richiede un' assoluta volontà e quindi non un 
titolo astratto, bensì reale e infinito, cioè Dio. Chi dice 
legge, ha due concetti correlativi: da un lato, che la 
legge stessa è regola nota o direttrice; da un altro lato, 
eh' ella è un comando. La legge morale poi merita il 
nome'di legge in senso rigoroso , furchk la conside- 
riamo in relazione con la mente divina. Chiamiama 
legge anche la legge fisica, perchè i fatti naturali pa- 
lesano relazioni costanti fra loro e quindi costanza 
d'ordine; ma da sé sola non è legge, perchè non è 
conosciuta da' corpi e non è imperativa : la legge in- 
tellettuale poi logica si chiama pur legge, perch'è 
nota e direttrice dell'intelletto; ma non è legge in 
significato pieno da sé sola, perchè non impera; sol- 
tanto la legge morale chiamasi legge in significato pro- 
prissimo, perchè dirige la volontà e la comanda. Or' il 
comando indica realtà d'impero, una volontà impe- 
ratrice, se no è mera notizia logicale o relazione fisi- 
ca. E quindi , anco la legge logica diviene legge in 
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significalo proprio, se risgaardala Dell' iolelletto che 
crea gi' inteileili ; la legge fisica divieo legge in signi- 
ficalo proprio, se risguardata neir inlelletlo che crea 
i corpi; la legge morale poi è legge in significato as- 
solulo, se risguardata nella volonlà che, crealo l'or- 
dine della natura, e creati gl'inlelletli a conoscerlo, 
ne vuole radempimenlo delle libere volonlà. Togliete 
questa volonlà reale, assoluta, e allora il comando as- 
solalo e inviolabile si toglie ad un tempo, e con l'im- 
pero si toglie la ragione dell' obbedienza. 

10. Un'antica obbijszione, ripetuta odiernamente, 
dice: Dalla volonlà di Dio se dipende il giuslo e l'one- 
sto, non avvi più giusto e onesto in sé medesimi. Ma 
1' obbiezione slessa deriva da considerare la volonlà di 
Dio quasi finita volonlà, nella quale, potendo esservi 
discordia fra il giuslo ed essa, bisogni distinguerla per- 
ciò dalla giustizia e dall' inlellello; ma nell'ente infinito 
la volontà'e la legge s'immedesimano con l'inleUetto. La 
Slahl (Storia della Filosofia del diritto) censurò vice- 
versa i Dottori cristiani, segnatamente san Tommaso, 
che disse: Giustizia non è perchè Dio la vuole, ma 
Dio la vuole perchè giustizia; ove il Filosofo insigne 
ripeteva chiaro, preciso e spedilo, una dottrina che 
neir Euirifone di Platone restò inviluppala, benché 
per que' tempi ammirabile. Nell'ordine, adunque, 
de' nostri pensieri, secondo cui la volonlà la conce- 
piamo posteriore alla notizia della legge, si deve affer- 
mar ciò che affermava san Tommaso, afiìnchè la vo- 
lontà divina non sembri arbitraria; ma, quanto a Dio, 
il medesimo Dottore spiega in più luoghi, come nel 
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paro atto divino sia un'unica essenza la verità e il 
bene, V intelletto e la volontà. V ha oltre a ciò due 
dottrine: i'una, come del Rosmini che dice: l'impe- 
rativo della legge di natura prendere nell' intelletto 
umano la forma di verità generale; l' altra, come del 
Gioberti che dice: non esser' altro che Dio Y impera- 
tivo, se no la legge non potrebbe concepirsi. Avver- 
tono i primi, esser necessario rendere ragione a noi 
medesimi del dovere che abbiamo d'obbedire a Dio; 
la qual cosa, secondo le forme logiche dell' intelletto 
umano, si prova con una premessa generica, che è 
questa: se dobbiamo rispettare F ordine , supremamente 
dobbiamo rispettarne il principio. E tal dotlrima è giu- 
sta. Ma ciò non toglie poi di riconoscere nella legge 
naturale, che il titolo suo d'autorità è divino e eh' è 
il Principio slesso dell'ordine di natura, senza il quale 
l'autorità d'ogni legge non ha più ragione. Così (a re 
care un esempio di cosa minore) rispelta i genitori 
è un precetto generale; ma, in fatto, V autofUà de' gè 
nitori è concreta e tale l'apprendiamo; perchè se 
modi concettuali del nostro pensiero differiscono dagli 
oggetti, le relazioni concrete del pensiero invece lo 
uniscono con essi armoniosamente. Avvi poi una dot- 
trina che dice:' la legge di natura è solo naturale; 
avvi altra dottrina che dice: la legge di natura è di- 
vina. Rispondiamo, la legge di natura è naturale, ma 
il suo titolo d'autorità è divino. 

li. Considerata la legge naturale in sé medesima, 
e veduto come si distingua dal suo titolo assoluto, 
consideriamone l'impero in relazione con la volontà 
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umana. Nel modo medesimo che sant'Agostino, se- 
guendo le (railìzioni platoniche, dimostrò che la verità 
dei nostro intelletto noi l'apprendiamo unita con qual- 
cosa d' assolutamente necessario, e perciò non infe- 
riore, non uguale, ma superiore ad ogni intelletto finito; 
cosi la legge naturale s'unisce ad un impero, che si 
dimostra non inreriore, non uguale, ma superiore 
alla volontà. Perchè non inreriore? La cosa è chiara; 
perchè appunto la legge comanda la volontà, né l'in- 
feriore può comandare a chi sta sopra. Perchè non 
eguale? Perchè l'eguale non può comandare all'eguale. 
L'impero dunque della legge di natura è superiore 
alla volontà. Potrebbesi obbiettare , che la ragione no- 
stra medesima noi la diciamo superiore o imperatrice; 
ma ciò vale in significato retatilo , non già in assoluto. 
Relativamente all'ordine degli alti umani, la ragione 
sovraneggia, palesando alla volontà le vie da tenersi; 
ma semplicemente poi la ragione come la volontà 
son potenze dell'animo e, anzi, questa proviene da 
quella, perchè n'è il razionale appetito; né quindi tra 
loro può correre auloriià, fuorché in virtù d'una legge 
superiore, a quel modo che un uomo comanda legitti- 
mamente altri uomini, non già com'uomo, sì com* or- 
dine imposto dalla natura comune al consorzio umano. 

12. Finalmente, Iddio eh' è titolo assoluto della 
legge di natura, e impero assoluto della volontà uma- 
na, porge agli atti umani un assoluto valore che dalla 
natura non potrebbe mai derivare, né con le sue misure 
giudicarsi. Cosi uccidere un uomo fuorché per giusta 
difesa, fosse pur questo in estremo di vita naturai- 
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mente, o afflìggere senza ragione il minimo tra gli 
uomini /è bensì cosa crudele; ma il fatto, come fatto, 
ha un'importanza Unita, cioè que* pochi giorni o au- 
cbe minuti di vita meno e quel più o men dolore; in- 
vece, quand'il fatto si considera, non da sé, ma come 
opposto alla legge morale, allora esso prende un'im- 
portanza infinita. Che voglio dir' io? Cosa che inten- 
diamo tutti, perchè tutti diciamo: la vita dell'uomo e 
la libertà dell'uomo e la perfezione dell'uomo e la 
felicità dell* uomo, non aver prezzo che le pareggi, tal- 
ché offenderle vuol dire un alto che viola cosa di 
prezzo smisurato ; e se il far bene agli uomini è perciò 
infinitamente pregevole, far male agli uomini è un che 
d'infinitamente cattivo. E donde mai all'uomo, si de- 
bole, si povero, si breve di giorni, tanto valore? Cer- 
to, dalla sua natura che, personale, non può mai 
servire di cosa o di stromento,com'un animale bruto; 
dalla natura in armonia con l'ordine de' fini asso- 
luto, cioè voluto dall'infinita intelligenza, perchè sol- 
tanto la congiunzione con l'infinito e con l'assoluto può 
dare assoluto e infinito valore agli atti morali ed 
a' lor' oggetti. 

13. Senza Dio, s'annienta dunque il primo postu- 
lato, ch'è la legge morale. Ma perciò verrebbe a man- 
care anche il secondo, ossia l'ordine dell* universo co- 
m' ordine di fini, messo dinanzi alla volontà. Le cose 
«fornite di ragione propria, come la materia, noi le ve- 
diamo corrispondere a leggi di ragione, quasi lettere 
d'alfabeto che si compongano in iscrittura; e perciò 
il comun senso e i filosofi n' arguiscono la Mente or- 
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dinatrice : la natura degli intelletti ha in sé poi la ra- 
gione de'proprj atti e conosce l'ordine del mondo» 
ma non sente d' essere la ragione di sé stessa e dei 
mondo; e perciò il comun senso e i filosoli n'argui- 
scono la Mente coordinatrice del mondo intellettuale 
col mondo sensibile^ e che i due mondi compose nel- 
r unico Universo. Allora si capisce benissimo come la 
¥ita morale sia ordine di fini^ armonizzato con Y or- 
dine della natura interna ed esterna, secondo la Mente 
creatrice. Il caso repugna, perchè nel comune lin- 
guaggio fare a caso vai quanto fare senz'ordine o 
senza ragione; onde l'universo sarebbe un disordine 
ordinato, cioè un assurdo: e, posto il caso, l'ordine 
morale non si capisce in alcun modo, perchè qual 
maggiore contraddizione del credersi obbligati moral- 
mente all'armonia, ov' altro non fosse che accozzo di 
fenomeni casuali, senz' alcun fine o senza ragione 
alcuna? 

14. Coi postulati della legge e dell' ordine si an- 
nienterebbe non meno il postulato della libertà mo- 
rale e della sua mercede. Perchè non avremmo noi 
la morale libertà? Perchè questa suppone la possibilità 
di scelta fra l'ordine de' fini e un bene disordinato 
eh' è male; tantoché alla volontà s'attribuisce in merito 
la scelta de' fini ordinati , e in demerito la scelta del 
contrario. Ma, posta la mancanza di preordinamento 
nella natura, vedesi quanto contradittoria sarebbe la 
libera scelta fra l'ordine o il disordine. Con la morale 
libertà cadrebbe la sanzione sua. Già vedemmo che il 
rimorso da un lato, e l'interiore approvazione da un 
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altro, coslìtaiscono l' ÌDtimità della naturale sanzione, 
quasi sentimento penoso del disordine, o quasi senti- 
mento premiati YO, cioè lieto dell'ordine volontario. Ma 
se, negato Dio, negasi l'assoluto pregio del morale 
impero sull'anima, e se, negalo Dio, si nega l'ordine 
de' lini, vien cosi a fallire per necessità ogni ragione 
intrinseca di morale approvazione o di rimorso. Chi 
non vede, inoltre, quanto le naturali conseguenze 
dell'ordine morale nel sentimento riescano sproporzio- 
nate all'imputazione della volontà che, conforme o no 
alla legge assoluta, prende un valore infinito? Indi le 
tradizioni della coscienza universale insegnarono sem- 
pre una sanzione immortale. Da questo esame de' po- 
stulati che s'acchiudono nella moralità, esce dunque 
un'ultima conseguenza. Se precetto generalissimo è 
della vita morale: rispetta r ordine del buono nell'or' 
dine del vero; e se nell'ordine del vero prima ve- 
rità è Dio, e perciò Criterio supremo nell'ordine dei 
bene, s'arguisce che primo d' ogni precetto sarà : ri- 
spetta Dio. Qui splende la grandezza slessa dell' uomo, 
che partecipa in ogni atto suo della sublimità divina. 

15. Venne dimostrato, che il Vero supremo è 
Criterio supremo della vita morale, giacché di bene 
in bene l' intelletto per induzione correlativa sale al 
bene infinito, cioè a Dio creatore; né altrimenti può 
ammettersi la legge che non avrebbe tilolo assoluto^ 
non r ordine della natura che sarebbe cieca di fini, non 
la libertà che non avrebbe da scegliere tra' fini ordi- 
nati, e il disordine. Or se la legge, l'ordine, la libertà 
rimeritata son postulati necessari del bene morale, 
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s'annienterebbe con essi ogni moralità nel mondo, né 
dovremmo più biasimare il vizio, non i traditori della 
patria, i codardi, gli uomini di superbia e di calunnia; 
né celebrare la virtù e i benefattori del genere umano. 
Questa verità dimostrerò anche indirettamente, pur 
non meno evidentemente, ne' capitoli seguenti, per- 
chè vedremo che, impugnata la verità razionale d'un 
Dio creatore, ogni sistema filosofico riesce a negare 
ogni morale imputazione. 

16. Però neir obbligo di onorare col profonda 
deir anima e con gli atti esterni la legge morale sen- 
tiamo alcun che di sacro, cioè d'inviolabile religiosa- 
mente, consapevoli che la legge di natura prende da 
un imperativo assoluto, superiore alla natura, alla ra- 
gione, alla volontà nostra, il suo titolo e la sublime sua 
importanza. Indi l'assurdo d'una morale indipendente 
senza Dio, come taluni la vogliono, mentrechè nel- 
r autorità sua è Dio la legge morale slessa. Né par- 
liamo di relazioni positive qui, ma del gius eterno 
che tanto é inseparabile dal gius naturale, da sentirne 
tutta la divinità occulta; onde s'originarono i detti 
popolari: santità de' doveri e de' diritti, santità dei 
patti, religione de' proprj doveri, devozione al dove' 
re; devozione che significa riverente culto alla giu- 
stizia. I soslenitori d' una morale indipendente non 
s'accorgono che, proclamando il valore assoluto della 
morale, perciò la riconoscono divina, giacché ogni 
cosa del mondo è relativa e mutabile come oceano 
in burrasca , e V assoluto è Dio. Certamente, primo 
di tult'i diritti è il gius naturale che indirizza la 

Corti. Il Buono nel Vero, » I. 16 
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volontà umana, e primo di tutl'i doveri è rendere 
onore a questa legge; purché la risguardiamo nei 
suo procedere dall' intelletto eterno, giusto essenzial- 
mente, essenzialmente vero. L'omaggio a si alta 
maestà del bp.ne morale genera V ossequio alle potestà 
e leggi umane, per amore, non per forza; ossequio 
sicuro, perchè soggiacere forzati è paura, e la paura 
non serba fede, quando spera impunità. Poi, se i filo- 
sofanti, negando Dio , s' ingegnano di provare che non 
segue dall'ateismo la negazione della morale; general- 
mente invece, gli uomini non filosofanti che negano 
Dio, negano la morale altresì: tanta è la loro natu- 
rale congiunzione. Un testo del Vangelo dice che un 
giudice iniquo Deum non limebat et hominem non re- 
verebatur (Luca, xviii , 2) , non temeva Dio e non ri' 
veriva uomo nessuno; bellissime parole che accennano 
nel rispetto all'autorità di Dìo la ragione d'onore 
alla dignità umana. 
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CAPITOLO XIV. 



Il Teismo nella vita de' popoli. 



SOMMARIO. 

4 . Argomento. I postulato, Dio creatore. — 2. E indi primo precello, 
Ama DiOf — 3. e ogni dovere d'umanità diviene religioso. — 
4. II postulalo. La legge naturale con titolo divino; — 6. e 
fatti che dimostrano ciò. —6. Ind'il progresso indefinito. — 
7. Ili postulalo, la libertà interna e bilaterale. — 8. Obbiezioni. 
— 9. Immortalità della mercede; — 40. onde la felicità prese 
fra gli Ebrei e fra i Cristiani un concetto di moralità e di 
spirilualilà. — n. IV postulato, l'ordine, — 42. così dell'uo- 
mo col proprio corpo, — 43. e con la propria dignità razio- 
nale, — 44. come con la famiglia, — 45. con Io Stato, — 46. e 
col genere umano. 



1. Avanti d'esaminare i sistemi che, negato Dio 
creatore, portano altresì a negare logicamente la mo- 
ralità, riscontrerò nella Storia esser tanto principale 
r importanza dell' idea di Dio, ch'essa informa di sé 
tutta la vita civile de' popoli e tutto l'ordine della Fi- 
losofia morale. Cosi dimostreremo co' falli, che crite- 
rio alla conoscenza del bene e alla vita dell'uomo è la 
verità di creazione. Ora tratterò de' popoli, nel capi- 
tolo seguente della Filosofia. Le testimonianze de' fatti 
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non mancano, perchè nel popolo ebreo e nella Cri- 
stianità, come ì dogmi religiosi scaturivano tulli dal 
dogma d'un Dio unico e creatore, cosi ne derivò 
r essenza della morale positiva e perciò anche degli or- 
dinamenti familiari e civili. Bisogna per altro non di- 
menticare, che da una qualsivoglia verità si distinguono 
i fatti accidentali, e da un principio le sue non rette 
applicazioni; come, al sentimento d'onore non deve 
imputarsi la vendetta o il duello, non alla libertà i car- 
nefici giacobini o il petrolio incendiatore, né al Teismo 
ebraicocrislìano le superstiziose credulità o le fiere 
intolleranze, perchè lutto ciò non deriva dall' ^S5^n- 
ziale concetto d'onore, di libertà o di religione. Che 
dagli Ebrei e dalle nazioni cristiane il dogma d'un Dio 
unico, distinto da ogni cosa finita e creatore dell'uni- 
verso, si professi primariamente, la cosa non ammette 
dubbio. Possono dispulare i Critici eccessivi se v'ab- 
bia cenni di Politeismo nel Genesi, come disputano 
sopr' ogni argomento più chiaro e più accertalo; ma 
negare che il Monoteismo non distingua gl'Israeliti e 
i Cristiani dal Paganesimo, nessuno vi s'attenta, e se 
alcuni Razionalisti torcono a significato di pluralità 
divina la Trinità e di antropomorfismo T Incarnazione, 
sbagliano storicamente o contro i fatti , che non devono 
alterarsi mai, comunque s'accetti o no la credenza: e 
i fatti son questi , che la Trinità è, secondo i Cristiani, 
la relazione trina di Dio con sé unico, tutta interiore; 
r Itìcarnazione poi è congiungimento personale di Dio 
con la natura umana, essenzialmente distinta. (D. Tho- 
maySacrae Theol, Pari, i, qu. 28 e 29; Part. in, qu. 2.) 
Israeliti e Cristiani ammettono dunque concordi, es* 
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sere postulato supremo della vita morale Dio crea- 
tore. 

2. Questa verità penetra ne' giudizj morali d' ogni 
sorta e nelle pubbliche istituzioni» quasi spargimento 
di vita in ogni membro del corpo; e però, se badia- 
mo alla storia del passato e a' nostri tempi, vediamo 
cho i desiderosi di mutare sostanzialmente tutto V or- 
dine della Società umana combattono per modo il Cri- 
stianesimo, da fer capire che soltanto lo scristianeg- 
giarla è un mutarla sostanzialmente; però, altresì, 
r incivilimento ebraico differì, a cagione del Teismo, 
da quello di tutte le nazioni antiche. Fra i Cristiani e 
fra gli Ebrei, come a principio de' dogmi da credere 
si pone che Dio creò il cielo -e la terra^ si pone, per 
conseguenza, primo fra i precelti da praticare, che 
Dio dev'essere amato sopra ogni cosa; precetto, da 
cui derivano gli altri e ne prendono valore. 

3. Indi segue una dottrina pratica di molto rilievo. 
I doveri , cosi per la ragione , come per gì' insegnamenti 
ebraicocristiani, si distinguono in religiosi ed in umani, 
diversificandone l' oggetto immediato che de' religiosi 
è Dio, dogli umani è 1' uomo. Ma pongasi mente; non 
solo per il dogma di creazione non si disgiungono mai 
nelle due leggi da' doveri di religione i doveri d'uma- 
nità, sì questi per un certo rispetto si sublimano in 
quelli, e ogni obbligazione morale diventa religiosa, poi- 
ché la ragione di tult' i doveri è l'ordine posto da Dio 
che lo creava. Evvi di più, l'oggetto de'due ordini di 
doveri si dislingue, per fermo; ma poi la materia dei 
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doveri, ossia ciò che può essere soggetto delle morali 
operazioni, non è diversa. Come può intendersi questo? 
Facilmente; perchè a Dio si vuol bene, agli uomini si 
vuol bene non solo, ma si fa il bene; e in questo be- 
neflcarli sta la materia o il soggetto dell'operare buo- 
no, tantoché T obbligazioni religiose si compiscono 
nelle obbligazioni d' umanità. Diverso da ogni super- 
stizione gentilesca, il dogma ebraicocristiano è che Dio 
Don abbisogna di nessun bene nostro, egli creatore; 
tantoché ogni ufBcio religioso ha per fine, non qual- 
che utilità di Dio, sì rutilila degli uomini. E perciò, 
mentre la ragione di tutt' i doveri è religiosa, la ma- 
teria di tutt'i doveri è umana; e mentre, per questo 
rispetto, i doveri religiosi diventano umani, gli umani 
per l'altro rispetto diventano religiosi. Non vengono 
separali mai nell'insegnamento morale gli effelti, ossia 
gli uomini, dalla lor Causa, né questa da' suoi effetti; 
e però,mentre s'adora Dio e T adorazione per oggetto 
unico ha Dio, il soggetto è la perfezione di noi stessi 
e degli altri; e, invece, quando benefichiamo gli uo- 
mini e noi stessi, ragione suprema è onorare la volontà 
creatrice. Significano questa inseparabilità le minacce 
de' Profeti nel Vecchio Testamento, allorché si dice: 
Voi mi onorate con la bocca, ma il cuor vostro è lon* 
tano da me, perché voi, ciechi d'avarizia e d'inconti- 
nenza, opprimete la vedova, il pupillo, l' orfano; e che 
ho io da fare, io che ho creato cielo e terja, de' vo- 
stri sacrifizi? Così nel Vangelo si rappresenta il Giu- 
dizio finale, dicendo: Io vi conosco, perchè affamalo 
mi sfamaste, nudo mi copriste, ec; non vi conosco, 
perchè non sovveniste alle mie necessità; sublimi pa- 
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role, ove si figura Iddio che prende la persona degli 
uomini bisognosi^ appunto perchè a lui, non biso- 
gnoso, si vuol bene o quasi a luì si fa bene in que- 
st' unico modo di far bene all' uomo. Però altresì 
distinguono fede viva da fede morta i Cristiani, secon- 
dochè si crede operando, o viceversa. 

4. Pertanto, nella vita morale di questi popoli pri- 
meggia l'idea di Dio, cioè il sommo criterio razionale 
di moralità. Vediamo come ne dipendano realmente 
gli altri postulati, o legge, libertà rimeritata e ordine 
di natura. Rammentiamoci, che la legge dell'onesto e 
del giusto è ordine di natura manifestato alla volontà 
dalla ragione retta, e quindi non consiste in alcun che 
d'immediatamente divino, né l'apprendiamo con mi- 
stiche intuizioni; ma, per altro, l'autorità o il titolo 
assoluto del Gius di natura non lo può avere la natura 
in sé medesima, perchè il comando del bene morale 
fa supporre una volontà che travalica ogni volontà 
finita e ogni confine di tempo e di spazio; talché l'as- 
soluto valore delle leggi naturali e d' ogni alto umano 
deriva dall'assoluto, cioè da Dio, nò può derivare 
d' altronde. Fra' popoli perciò che professano il dogma 
di creazione, dobbiamo riscontrare distinto il Gius na- 
turale razionale da ogni legge positiva, si religiosa 
e si civile. Porge bensì sanzioni nuove il precetto re- 
ligioso e rende più facile, comune, scevra d' errori la 
notizia della legge interiore, connaturale agi' intelletti 
creati; ma questa è naturalmente presupposta da quel- 
lo. Ogni legge positiva d' autorità umana poi dovrà 
reputarsi autorevole od obbligativa, in quanto non 
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s'oppone a leggi di natura, le quali dal titolo assoluto 
loro prendono autorità non violabile. Tali costitutivi 
di ragione debbono rinvenirsi nel fatto storico; e real- 
mente oe li troviamo. 

5. Si potrà disputare con taluno, perciò, sull' op- 
porfunità o, co' più arditi, anche sulla ragionevolezza 
di certi precetti positivi e secondar] della Legge mo- 
saica e delia cristiana (i quali del resto non tolgono 
niente alla sostanza de' precetti morali, e solo vi ag- 
giungono determinazioni, com' ogni legge positiva fa 
necessariamente) ; ma chi potrebbe mai negare con ap- 
parente ragionevolezza che il Decalogo, comune agli 
Ebrei e a' Cristiani, non corrisponda proprio all'inti- 
ma legge di coscienza? Che cosa prescrive il Decalogo? 
Amare Dio e amare gli uomini; Dio unità che unisce 
gli uomini fra loro in unione di fratellanza. Questa 
medesima legge, imponendo all'uomo i doveri natu- 
rali, gli mostra non meno i naturali diritti, che de- 
vono rispettarsi. Ecco il perchè i dieci Comandamenti 
tralucano per natura dagl'idiomi e da'monumenti d'ogni 
popolo, quantunque nessuno di loro gli abbia tanto 
lucidi, tanto purgali d'errore, tanto adequati con la 
ragione. Or domandiamo: Avevano forse gli Ebrei 
chiara notizia di queste attinenze fra la loro legisla- 
zione religiosa positiva, e la ragione naturale? Si certo, 
perchè ne' medesimi libri del Deuleronomio avvi un 
ammonimento di Mosè, che dice al suo popolo: Per 
trovare la legge ch'io li do, non devi salire al cielo, 
né passare il mare, ma essa è nella tua bocca, e nel 
cuore. {DeuL, xxx, 41-14.) Ciò, quanto all' accordo fra 
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la legge positiva religiosa e la naturale. Per le leggi 
umane, i libri scritlurali comandano d'obbedire a Dio 
pittUostochè agli uomini , se i potenii voglian cose op- 
poste al Decalogo ed alla coscienza. Nell'era cristiana 
deve notarsi un fatto singolare; cioè che i Padri, e segna- 
tamente i cosi delti Apostolici o i più vicini al tempo 
degli Apostoli, quando propongono a' Pagani d'acco- 
gliere il dogma dell' unità di Dio e i precetti morali^ 
ne discorrono sempre non come di novità, si come 
d' una dottrina molto antica, mollo genuina, molto 
semplice, né possibile a rifiutarsi da uomo retto, per- 
chè ognuno la può leggere scritta nelle tavole del pro- 
prio cuore. 

6. Indi procede la persuasione, cosi fra gli Ebrei 
come nell'era cristiana, del miglioramento indefinito. 
A concepirne la possibilità, si richiede da un lato 
l'unità immutabile, da un altro la varietà indefinita. 
Perchè 1' unità immutabile? Perchè il miglioramento 
richiede una cosa costante che si perfeziona o si svol- 
ge, se no mancherebbe l'unico soggetto de' perfezio- 
namenti successivi; come, crescendo, si perfeziona 
l'albero e l'animale. Perchè la varietà indefinita? Per- 
chè il migliorarftento è mutazione d'uno slato in un 
altro sialo migliore, a cui l' inlellelto non vede termine 
non superabile dalla volontà umana. Ma ove consiste 
dunque per 1' uomo la immutabile unità? Nell'essenza 
permanente delle sue leggi morali , che prendono as- 
soluta inviolabilità dall'ordine divino. E ove consiste 
mai la varietà indetìnila? Nelle moltiplici e sempre 
varie applicazioni del dovere^ del diritto e delle san- 
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zioni loro. Ma perchè indefinila? Perchè tende all'in- 
finito; giacché il progresso indefinito, cioè non li- 
mitabile, non potrebbe né recarsi ad atto e nemmeno 
concepirsi se ogni cosa fosse finita, cioè senza Tidea 
d'una perfezione interminata o divina. L'unità viene 
dall'assoluto, la varietà dal contingente, e questa è in- 
dennità, perchè l'assoluto è un esemplare infinito. Ne 
vogliamo noi le prove storiche? Molti notarono già 
come al Paganesimo fallisse un'idea chiara e partico- 
lareggiata del miglioramento umano, e anzi vi preva- 
lesse il triste presentimento d' un retrocedere di male 
in peggio. Ma invece tutta la vita religiosa, morale, 
giuridica degli Ebrei mirava sempre con l'espeltazione 
ad un regno perfetto di verità, di giustizia e di pace, 
com' altresì la vita de' popoli cristiani s'assolve in un 
perenne contendere a più e più perfezione dell'incivi- 
limento morale, polìtico e materiale, onde si efl'ettua 
più e più il Regno di Dio sopra la terra, o la giustizia 
e la pace. 

7. Cosi dunque con l' idea di Dio si manteneva 
il postulato della legge morale, a cui segue l'altro 
della libertà interna bilaterale. Noi sappiamo che alla 
possibilità di questa si richiede una légge obbiettiva, 
cioè distinta dal volere umano; perchè altrimenti, se 
la legge s'immedesimasse con la volontà, la volontà 
sarebbe legge a sé, né quindi libera di obbedire o di 
non obbedire, perchè la natura non può fare contr' a 
sé stessa. In che sta dunque la distinzione? In ciò, che 
l'ordine della natura umana e de' suoi beni molliplici 
e varj è un ordine d'oggetti distinti dalla volontà no- 
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*stra; e più, che il litolo assoluto d'obbedire air ordine 
di natura è Dio, essenzialmente distinto da noi e dal- 
l' universo. Quindi la dottrina tutta, cosi religiosa, 
come propriamente morale, o altresì la giuridica che 
De derivò fra gli Ebrei e nella Cristianità, è aflerma- 
tiva dell'arbitrio, e ogni parola de' due Testamenti 
Tiene a dire, che conformarsi alla legge de' nostri do- 
veri è merito, disformarsene poi è colpa; e anzi, nel 
Genesi, primo fra' libri della Bibbia, leggiamo: U ap- 
petito del peccato ti è sottoposto , e tu puoi dominar* 
lo. (IV, 6-7.) 

8. Certo, posson correre in pensiero le solite obbie- 
zioni del peccato originale y della grazia, della prede- 
stinazione; dogmi che taluno reputa contrarj all'impu- 
tabilità personale; ma poiché non dobbiamo teologare 
qui, si solamente (indagando i fatti e la storia) filoso- 
fare, basti ch'io rammenti, com' ogn' interpretazione 
di que' dogmi, se contrasti alla libertà dell'arbitrio. 
Tiene condannala del pari dall' antica Sinagoga e da- 
gl' insegnamenti della Chiesa. Varietà d' opinioni nasce 
da varietà d' interpretazioni; ma popolarmente, uni- 
Tersalmente, religiosamente sta, che la colpa originale 
significa un infiacchimento, non già la perdita di vo- 
lere libero, e risguarda più i fini soprammondani, che 
la naturale libertà e felicità. La grazia poi rinvigori- 
sce l'arbitrio, segnatamente a' Ani religiosi, non lo 
costringe. La predestinazione, per ultimo, non deve 
reputarsi come un certo eleggere a modo degli uo- 
mini, con giustizia o no, si come ordine di provvi- 
denza^ coordinato con le libere volontà, giacché i destini 
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dell' uomo crediamo dipendere dalla libertà sua. Ogni' 
altra sentenza, non conciliabile con essa, vìen rigettata 
e condannata. 

9. Indi la mercede qual conseguenza di libertà, 
mercede o temporanea o immortale. La temporanea e 
immediatamente naturale mostrai essere o la soddisfa- 
zione della coscienza, o il sentimento disordinato e ri- 
morditore; l'immortale, poi, e quasi continuazione 
della presente, un'immortalità premiata o punita de'li- 
berì inlellelti. Nel Mosaismo e nel Cristianesimo durò 
chiarissima sempre la notizia dell'una e dell'altra 
sanzione; quantunque, badisi bene, dobbiamo sceve- 
rare il concetto loro essenziale da particolari fantasie 
di popoli e da particolari sentenze di teologi. Fra gli 
Ebrei spicca di più la temporanea, fra i Cristiani la 
immortale; ma esse non si disgiunsero mai del tutto 
né prima di Gesù Cristo né dopo. Si dice in contrario, 
che le promesse o le minacce del Testamento Vecchio 
si riferiscono a beni od a mali materiali e tempora- 
nei solamente. Or tacendo che per la legge stessa di na- 
tura i popoli corrotti cadono in miseria, poiché il di- 
sordine fa disordine, e che i popoli virtuosi fioriscono 
di prosperità, poiché l'ordine fa ordine; tacendo che 
pertanto la esterna segue alla mercede interna, dirò 
che dell'interna parlano i libri degli Ebrei continua- 
mente; come i terrori di Caino e i Salmi penitenziali. 
Ma inoltre, la immortale fu conosciuta dagl'Israeliti, 
e basterebbe a provarlo il dogma di risurrezione, co- 
me ne accerta (fra gli altri Libri santi) la storia de' Mac- 
cabei e la profezia d'Ezechiele o certi versetti di Giobbe. 
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Meno apparisce dalla Bibbia, se gl'Israeliti sapessero 
le sorli dello spirito avanli la risurrezione de' corpi; 
benché il mistico seno d* Abramo, dove si diceva ripo- 
sassero i giusti, e ne' Vangeli la parabola del tapino 
Lazzaro e dell' Epulone, narrata quasi credenza ebraica 
universale, dimostrano che tal mercede di pena o di 
premio si credeva generalmente. 

10. A ogni modo, poiché la felicità o l'infelicità, 
cioè V animo soddisfatto e V inquieto ^ vennero risguar- 
date in relazione con la giustizia^ questo fu essenzial- 
mente un pensiero di moralità e di spiritualità. Perchè 
di moralità? La ragione n' è manifesta; perchè il vi- 
vere felice si considerò come debita sanzione del vi- 
vere onesto, e il contrario: né quindi la felicità, se- 
condo gì' insegnamenti religiosi e civili e secondo le 
consuetudini della gente più eletta, si pose mai ne' pia- 
ceri disamorati del senso e dell' orgoglio; ma presso 
gli Ebrei medesimi anche i beni del corpo (donde muove 
l'obbiezione accennata dianzi) e ogni prosperità privata 
e pubblica si stimarono effetto di virtù. Fra i popoli 
cristiani la felicità o l' infelicità, oltre a significare 
un' attinenza morale, acquistarono un significato anche 
più esplicitamente spirituale. Or come si prova ciò? Da 
questo, che la sentenza evangelica: cercate il regno di 
Dio e la sua giustizia, e il resto vi sarà dato di so- 
frappili, divenne un principio comunissimo, benché 
non un comune fatto, e che significa: dal rispetto della 
légge eterna e dall' amore della giustizia scaturisce, 
non soltanto la pace interna di ciascun' uomo , si la 
grandezza e la prosperità delle nazioni. 
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11. Quarto e ultimo postulalo della Vita morale, 
subordinalo come l'idea di legge e di libertà interiore 
all'idea di Dio, è l'ordine; che noi riscontriamo al- 
tresì nella storia del Teismo. Avvi una triplice armo- 
nia: prima, dell' ordine morale o della volontà con le 
notizie intellettuali; poi, dell'ordine intellettuale o della 
<5onoscenza con la natura delle cose; infine, l'ordine 
di ciascuna cosa in sé stessa e con Tuniverso. Negando 
questi ordinamenti della moralità, dell* intelligenza e 
della realtà, non solo si contraddice alla Filosofia ed 
al senso comune, si anche (ciò deve più particolar- 
mente avvertirsi qui) alla Teologia mosaica ed alla 
cristiana e, più, a tutta la vita civile degl'Israeliti 
e della Cristianità: opposizione, anzi, confessata dagli 
avversar] arditamente, perchè l'ordine de' fini costi- 
tuisce la sostanza e delle dottrine morali e delle cre- 
denze religiose. Ma un' obbiezione non va dissimula- 
ta, per non faria credere temuta. I miracoli narrati e 
<;reduli nel Teismo ebraicocristiano, non son' eglino 
racconciature d'un mondo non bene ordinato? Scu- 
sino, è argomento di fantasia, non di razionale di- 
scorso, è antropomorfismo, anziché razionalismo, e 
già lo confutava Lattanzio (Dio. Inst), per tacere degli 
altri Padri e filosofi antichi. Nelle credenze mosaico- 
cristiane, il miracolo non significa già l'assestare un 
ordine dissestato essenzialmente, si coordinare in ar- 
monia più vasta l'ordine naturale con l'ordine divino, 
cioè con r immortalità degli spiriti; e poi, l' ordine 
naturale sta sempre unito all'altro, sicché i portenti 
particolari manifestano un coordinamento universale, 
né, affermato Tatto creativo e conservatore, può uè- 
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garsi r atto miracoloso, cioè la manifestazione divina. 
Talché ogni dispula sì riduce al quesito: negate voi 
ammettete Dio creatore? Il prodigio venne ricono- 
sciuto da' popoli tutti; ma gli Ebrei ed i Cristiani eb- 
bero ed hanno di proprio , che mentre i Gentili con- 
fondevano più meno la divinità col mondo e le cause 
naturali con la soprannaturale, invece quelli distin- 
guono essenzialmente l' una e l' altra, benché fra loro 
in armonia. 

12. Veggasi dunque come da questi popoli s'in- 
tende r ordine della natura, e perciò della volontà 
buona. Quanto all'ordine dell'uomo con sé medesimo, 
viene afTermala la subordinazione delle polente se- 
condo il grado di loro dignità; onde gli appetiti del 
senso armoneggino con la vita del corpo, e la vita e 
i sensi armoneggino con l' intelletto e si subordinino 
alla conoscenza del vero ed all' amore del bene, poiché 
Dio é spirito puro. Di qui originava un rinfacciare 
alcuni al Teismo, e specialmente al Cristianesimo, di 
spregiare il corpo. Ma pensiamoci con diligenza, per- 
ché discutiamo di fatti, e i fatti son fatti, né debbono 
alterarsi. Altro é affermare che il corpo e i sensi 
vengano sollomessi alla ragione , altro , immensa- 
mente altro, é il dispregiarli. Se l'ordine si rove- 
sciasse, tantoché rinlellello servisse al corpo, la ra- 
gione umana (ove risiede la personalità) non avrebbe 
in sé più il fine proprio, né V uomo sarebbe più per- 
sona, bensì cosa materiale o un animale bruto. Tal'è 
la sentenza ebraicocrisliana. Ma poiché consideriamo 
l'uomo integralmente, o formato d'anima e di corpo. 
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segue che anzi ne' fini dell* anima si sublimano i lini 
del corpo stesso, e mentre vien comandala la sogge- 
zione della carne allo spirilo come del meno al più no- 
bile, tutt' insieme poi la carne con lo spirito si dice 
meritare riverenza. Vogliamo noi la prova de* fatti? 
Anche deforme, il corpo umano è rispettato, perchè 
animato d'anima razionale : non cosi fra' Pagani. Per 
nessuna ragione può togliersi all'uomo un attimo di 
vita, salvo necessità di difesa: non cosi fra' Pagani, 
Preziosa la vita de* concepiti nell'utero materno: fra 
i Pagani non sempre cosi. Più, la religione de' sepol- 
cri meglio rispettata; e Isdraele portava con sé le re- 
liquie de' Patriarchi, come i profughi di Parga Tossa 
degli antenati. Né vengano citale in contrario mortifi- 
cazioni eccessive, vietale se micidiali, e rare poi se- 
gnatamente nella Chiesa d'Occidente. 

13. Nobilitata dall'idea di Dio creatore V idea del- 
l'uomo, sentirono vivamente gli uomini la propria 
dignità de* doveri, che ognuno ha verso sé slesso e che 
si riducono al rispetto della natura umana. Sogliono 
opporre la virtù ieW umiltà, imposta come precetto 
e sollevala in modo eroico all'annegazione di sé stessi, 
e reputata da' contrad illori un invilimento dell'uomo. 
Ha badiamo, lo ripeto, dì stare a' fatti, poiché de* fatti 
discorriamo e non di problemi astratti. Come s' in- 
tende ne* popoli, formati dal Teismo , l' umiltà ? Essa è 
limite naturale al senlimento della dignità propria. 
Questo sentimento sopravanza i limiti naturali? é or- 
goglio; sta sotto a'iimili naturali? è servitù d'ani- 
ma, abbiezione. Or che limite mai? Semplicissimo 
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a pensarsi, ed è: stimare la dignità propria nel grado 
che le appartiene, inferiore a Dio incomparabilmente, 
uguale agli altri uomini , e perciò non servile da un 
lato, né soverchiatrice da un altro, pronta sempre a 
riconoscere i nostri errori, non temeraria, benigna 
verso gli altri, ascoso com'è a noi l'animo altrui. 
Ecco l'unità nell'insegnamento e nell'incivilimento 
degli Ebrei e dell'era nostra. Ma desideriamo noi 
più ancora palese ne' fatti la distinzione tra umiltà e 
villa? Mentre si reputa dovere assoluto il perdono, e 
si condanna di passare i confini della difesa, e il ren- 
dere male per male o volendo il male, anziché una ri- 
parazione giusta e possibile del bene, quando la vo- 
lontà buona non può volere il male per sé stesso, e 
fine suo è l'ordine del bene; viceversa poi sottomet- 
tersi volontarj alla minima offesa per lucro e per altra 
cagione non dignitosa, è colpa e vituperio. Indi un 
vivo sentimento d' onore ne' Cristiani, sopra i Pagani, 
e indi la cavalleria. Se il Gibbon {Storia della caduta 
deir Impero Romano) imputò alla mansuetudine cri- 
stiana il cadere di Roma, egli non ricordò tre cose: 
^rima , che dal corrompersi e indebolirsi non la salvò 
r alterigia pagana; poi, che i soldati cristiani combat- 
tevano valorosamente i nemici dell'Impero, benché 
non resistessero a'proprj persecutori; e che i paesi di 
più vendette o di più ferocia, come nel Medio Evo llta- 
lia e oggi la Spagna, si spezzano in discordie cittadine 
cadono in servitù forestiera. 

14. Succede lo stesso perfezionamento nell' ordine 
de' doveri, che risguardano i diritti altrui. Vedasi la fa- 

Conn. // Buono nel Vero, — I. i7 
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miglia, io particolar modo le relazioni fra uomo e 
donna, e fra genitori e figliuoli. Se la figliuolanza na- 
sce a Dio, come dicono i Libri santi, cioè (filosofica- 
mente parlando) se ogni uomo ha ragione di fine in sé 
stesso e ¥ ordine de' fini poi s' appunta nel bene infi- 
nito, accadeva che la sommissione de' figliuoli al pa- 
dre non dovesse reputarsi fra gli Ebrei e fra noi come 
una soggezione di servi, nel modo che parve spesso 
a' Gentili; e, più, immolare il sangue proprio agli Dei 
la Bibbia lo chiamò abominazione delle genti. ( Vedi 
Deuteron., passim.) Recano certuni l'unico fatto d'Isac- 
co, senza soggiungere che Isacco non venne immolato 
e che il fatto ha sostanzialmente una ragione diversa 
da' sacrifizj sanguinosi del Paganesimo, cioè una ra- 
gione simboleggiatrice del futuro e un esempio di som- 
missione intera dell'uomo a Dio. L'uomo e la donna, 
uguali per Y anima razionale, dovettero anche consi- 
derarsi uguali nella sostanza de' diritti umani e nel 
fine; indi la monogamia e Y indissolubilità del matri- 
monio. E se agli Ebrei si concedette da Mosè la poli- 
gamia e il divorzio, in principio non fu cosi; e, non- 
dimeno, il divorzio ebbe limiti, si nel diritto e si nel 
fatto, dovecchè in fatto non gli ebbe fra' popoli pagani; 
e la poligamia diminuì per modo nel popolo ebreo, 
in virtù de'principj religiosi e naturali, che nel Van- 
gelo è bensì condannato e abrogato come permissione 
religiosa il divorzio, ma non trovasi motto di poliga- 
mia, quasi oramai terminata né più necessario il con- 
dannarla. Poi, la dignità della donna si ristorava nel- 
l'incivilimento cristiano, benché ciò rechino taluni a 
gloria de' Barbari settentrionali ; non ricordando nar- 
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rare Tacito che ne' popoli germani (come in ogni 
tribù barbara) lavoravan le femmine, e l'uomo Iral- 
tava Tarmi, né guardando ai Niebelunghi, ove la donna 
è sempre feroce come Rosmunda longobarda. 

15. Vedasi lo Stato. Per la viva conoscenza del- 
l'uguale dignità fra gli uomini, e poi pel comune sen- 
timento del distìnguersi ragione dì leggi da volontà di 
principi, e che la legge positiva dee prender valore 
dalla giustizia naturale, come altresì questa riceve au- 
torità da Dio creatore, procedcrono due fatti, molto 
generali nel popolo ebreo e ne'Cristiani. Primo fu, che 
la legge si distinse dalle potestà governatrici ; secondo, 
che la potestà politica si distinse dalla religiosa. Cosi 
nella repubblica degli Ebrei , come ne' due regni di 
Giuda e di Samaria, la legge mosaica fu in diritto 
li Codice, superiore a tutti, a' re stessi, e immutabil- 
mente. Nella Cristianità insegnò il Vangelo, che i re 
éeWe genti comandano a' loro soggetti, ma fra noi 
chi comanda è ministro de' suoi fratelli; e questo s'in- 
tese, non solo pe' sacerdoti, ma per ogni Signoria po- 
litica, la quale però si disse ministero (e ministero 
è fare il bene degli uomini a seconda de' Ani d' una 
legge eterna); tantoché, come avvertiva il Gioberti, 
le monarchie assolute nacquero tarde in Europa, cioè 
soltanto dopo gli sconvolgimenti del Protestantismo e 
per l'audacia di Carlo V, e, come avvertiva il Balbo,, 
rade furono e brevi le non civili monarchie, dove l'ar- 
bitrio d' un solo sta in luogo di leggi e di tribunali. 
L'altro fatto si avverò anche fra gli Ebrei, dove i 
Pontefici e la tribù sacerdotale si distinsero da' re. 
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Nel Cristianesimo poi, notava' il Romagnosi (Fattori 
deirincmlimento) , la perfezione degli Stati provenne 
dalla diversa competenza del magistero religioso e 
de' ministeri politici, evitando la tirannia de' principi 
sulla coscienza, e i pericoli delle teocrazie sullo Stato, 
ritornati sempre (come in Russia e ora in Prussia), 
quando Cesare vuol fare anco da Pontefice. GÌ' Impe- 
ratori romani, nella medaglia che portavano sulla co- 
rona imperiale avevano scritto, Imperator atque Sum- 
mus Ponti fex; confusione delle due potestà, comune 
più meno a tutto il Gentilesimo. 

16. n dogma dell'unità di Dio, creatore di tutti 
gli uomini, fece sentire profondamente a noi T univer- 
sale fratellanza. Potrebbe del Mosaismo credersi l'ap- 
posto, non già perchè vi manchi la nozione di popolo, 
unito in società politica, che anzi la costituzione de- 
gl'Israeliti li fece somigliar più ad una famiglia che 
ad un consorzio civile, com' attesta l'anno sabbatico, 
in cui la terra dovea fruttare a' poveri , e il servo 
israelita tornare alla libertà; ma il dubbio può cadere 
circa le relazioni degli Ebrei con ogni altro popolo, 
parendo segregati da ogni gente; e tuttavia, pensan- 
dovi più profondamente, mentre ci accorgiamo che 
il cingere di precetti legali, a modo di siepe, la nazione 
santa fu provvido consiglio per salvare dal generale 
Politeismo il dogma di Dio creatore, vediamo ancora 
che si serbò la tradizione d' origini comuni e la spe- 
ranza d'un comune salvamento; né mai la Bibbia im- 
pone di nuocere agli altri popoli, eccetto ai feroci e 
corrottissimi che abitavano la terra promessa, ed ^ 
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stabilito il confine di questa, e si comanda T ospitalità. 
Certo ^ il Cristianesimo détte più manifesto l'impulso^ 
e noi tendiamo alla fratellanza de' popoli^ desiderata 
come un'armonia lontana, e a cui ci accostiamo più 
e più per meglio goderne la bellezza. Che cosa dun- 
que ci dimostra la Storia? L'idea di Dio creatore av- 
viva di sé la civiltà de' popoli, come dall' anima prende 
vita il corpo, e perciò i doveri d'umanità divengono 
religiosi, la legge naturale ha un titolo eterno che avva- 
lora le leggi positive, la vita è un progredire indefi- 
nito, la libertà si corrobora, la mercede sua è im- 
mortale, V ordine voluto da Dio è sacro, fa reverente 
l'uomo alla natura nostra, e stringe in vincolo d'amore 
la famiglia, lo Stato, il genere umano. 
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CAPITOLO XV. 

Il Teismo nella Storia delle dottrine morali^ 



SOMMÀRIO. 

4. Perchè dobbiamo ristringerci alla CristiaDità. — 2. Epoche della 
Filosofia.— 3. I Padri. —4. Loro controversie , — 5. spe- 
cialmente sull'origini del male. — 6. I Dottori, e loro distin* 
zioni. — 7. Che fosse queir età quanto al sistema scientifi- 
co. — 8. Opposizione alle sètte. — 9. Idea di creazione. — 
40. Età della riforma. Sue distinzioni, —44. sue separazioni. 
—42. Lo stesso accade nella Filosofia morale.— -43. Si tende 
alla comprensione finale. — 4 4. Anch'ora si muove dall' idea di 
Dio creatore. — 45. Confusione presente. — 46. Importanza 
e universalità di queste dottrine. 

1. Tali le conseguenze del Teismo nella vita de'po- 
poli; ora vediamole nella Filosofia. Su questo argo» 
mento siamo costretti di ristringerci alla Cristianità; 
perchè gli Ebrei antichi, a cui venne commesso it 
grande ministero di serbar fra gli uomini la verità 
del Dio unico e creatore, non dedussero dalle cre- 
denze loro la scienza filosofica ; e se Filone fu detto 
Mosè Àttico, s'accostò pure non mediocremente a' Pan* 
teisti Alessandrini, come la Kabbala derivò da tra- 
dizioni panteistiche orientali e greche, anziché dal 
fonte mosaico. Né affermo , che al Testamento Antico 
manchino ragionamenti qua e là^ come il famoso / cieli 
narrano le glorie di Dio , si procedono dall' autorità 
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sacra, né formano sistema raziocinale; com' altresì le 
sètte semifilosofìche degli Essenì, de'Terapeutici, de'Sad- 
dacei^ e simili, provenute specialmente dal mesco- 
larsi co' Greci o co' Persiani e con gli Egiziani, cade- 
vano specialmente sulle interpetrazioni della dottrina 
sacra ^ e da essa s'allontanavano più o meno, né, ad 
ogni modo, ce ne giunsero libri o notizie determi- 
nate. Ogni minuto atto degli Ebrei era legato da di- 
scipline religiose, a preservarlo dal Gentilesimo uni- 
versale ; ma sì provvido consiglio non favoriva d'altra 
parte le filosolìche meditazioni. Convien dunque fer- 
marsi alla Filosofia cristiana. Né devo narrarne la sto- 
ria, si certificare per sommi capi la suprema impor- 
tanza che sulle dottrine morali ebbe nell'epoche varie 
la verità di creazione. 

2. Come ogni altra parte della Filosofia, la mo- 
rale passò per tre forme d'ordinamento scientifico, 
cioè dalla comprensione iniziale alla distinzione, da 
essa poi alla comprensione finale. Questo svolgimento 
deir ordine logico inoltre, non che le varietà de' modi 
d'argomentare, presero impulso da'sistemi negativi, che 
i Teisti doverono confutare d' età in età; ond'eran co- 
stretti ad usare Tarmi di quelli per più efficacia, e quindi 
a perfezionare il ragionamento. Iniziale pertanto ne'pri- 
mi secoli dell' èra volgare fu la comprensione, quando 
la Filosofia, benché movesse da razionali principi, e 
non dall'autorità delle Scritture, nondimeno si volse 
principalmente a convertire i Pagani od a sostenere 
contro loro il Cristianesimo; talché un ordine proprio 
ed esplicito di principi primi e mediani e di conse- 
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guenze non potè formarsi, e Tennero seguite man 
mano V occasioni dell' apologia e delia polemica. Un or- 
dine interno v'è, ma non bene distinto. Succedette 
un' altra età , che dalla comprensione prima venne al 
distinguere; Tela del Medio Evo, si famosa per le sue 
distinzioni tante, ond'ogni questione si snodava in 
molte questioni, risolvendole per modo graduato; e 
altresì, dalla religione positiva si distinsero meglio le 
verità razionali come preamboli alla fede. Poi segui 
una terza età, che dicesi della Riforma e che giunse 
fino a noi, chiamata perciò Epoca moderna; dove si 
tentò afferrare col pensiero l'ordine chiaro e pieno 
delle scienze e dell'arti, della civiltà e della religione^ 
delle filosofiche discipline particolari e della filosofia 
intera e, quanto alla morale, l'attinenze de' doveri, 
de' diritti e della felicità umana. Non credo siamo riu- 
sciti fin qui all' accordo ; ma si desidera da tutti una 
comprensione finale. Or quali opposizioni dettero im- 
pulso a questi progressi? Nell'epoca prima de' Padri « 
giacché a' Pagani non si poteva contrapporre autorità 
di libri sacri, non accettata da loro, bisognò adoperare 
argomenti naturali e dimostrativi; nell'epoca seconda, 
poi, bisognò affrontare gli Arabi e l'autorità de' filo- 
sofi antichi, usata e interpretata da' nemici contro le 
dottrine del Cristianesimo; e, finalmente, nell'epoca 
terza venne occasionato dalla riforma negativa l'esame 
degli accordi o una riforma positiva. Si vegga deter- 
minatamente tutto ciò. 

3. La prima età suol chiamarsi de' Padri , perchè 
vi fiorirono i Padri della Chiesa, e finisce al tempo 
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de' Barbari che sgominarono V impero d' Occidente; 
giacché neìr impero d' Oriente, sopravvissulo qua^ 
oltre mili'anni, ma indebolito e diminuito Tia tia, 
ed esausto di scienza, d'arti e di Tirtù, valentuomini, 
come la scuola cristiana d'Alessandria o come i Criso- 
stomi ed i Gregorj, non apparvero più. Benché in due 
differenti età si suddistingua T epoca de' Padri: Tuna 
quando lo Stato era pagano, essendo religione dell'Im- 
pero e legge sua il Politeismo, e si perseguitavano i 
Cristiani; l'altra, quando per opera di Costantino di- 
ventò legge di Stato il Cristianesimo ; tuttavia in una 
cosa si somigliano l'una età e l'altra, cioè che a' Padri 
stava dinanzi un tmpero con istituzioni e leggi da 
secoli, e con una letteratura e filosofia e civiltà dì 
reputazione aita e antichissima. Per fermo, come l'isti- 
tuzioni polìtiche come la giurisprudenza, cosi lette- 
ratura e filosofia pagana languivano di decrepitezza; e 
bisogna leggere, da una parte gli storici e, general- 
mente, gli altri scrittori pagani dell'Impero moribon- 
do, e da un' altra parte i Padri e gli scrittori ecclesia- 
stici, per sentire al vivo la differenza tra i languori 
di una vecchiaia che si pasce a stento di memorie*, e 
i fervori d'una gioventù ch'esulta di speranze: ma 
intanto il Cristianesimo trovava istituti poHiìci e ci- 
vili eh' esso non voleva spengere , sì solo cristianeg- 
giare; trovava poi dottrine filosofiche, in cui deside- 
rava spirare un alito nuovo, senza volerne bensì o 
poterne impugnare la grande autorità. Ecco il perchè 
lutt' i Padri affermassero di riverire gì' imperatori e 
le leggi, il perchè la massima parte (specialmente i 
Padri Alessandrini) procurassero tirare a miglior sen* 
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timento le dottrine de'filosoS, senza rigettarle, anzi 
dimostrando che dov'esse si conformavano alla ra- 
gione^ si conformavano pure alla religione del Dio 
unico, creatore e riparatore. Intendimento^ che ri- 
splende ne' libri di Clemente Alessandrino, d' Origene^ 
di Tertulliano, dì Lattanzio, d'Agostino, e, piucchè 
altrove, nelle Preparazioni Evangeliche di Eusebio. 
Quindi mancò .l' occasione di tirar fuora del Teismo 
un ordine di Filosofìa razionale e morale da star di 
per sé stesso, fuori delle polemiche necessità; quan- 
tunque, per bisogno di controversia, si ponessero i prin- 
cìpi supremi e le più sostanziose conclusioni d'una Fi- 
losofìa nuova e del diritto naturale, o si temperasse 

in molte parti la Giurisprudenza Romana. 

« 

4. Or dove mai s'appunta, o dov'ha l'apice sua 
la controversia filosofica de' Padri e de' Gentili ì Certo 
nel dogma razionale di creazione. Stavano da un lata 
i Peripatetici; e specialmente contro di loro veniva 
dimostrato che la materia dev' essere creata, non coe- 
terna: slavano da un altro lato i Neoplatonìci e ogni 
setta panteistica, si varie, si moliplici allora; e centra 
di questa sì dimostrava, Dio eh' è senza difetto ed è causa 
prima non doversi credere confuso con l'essenza del- 
l' universo. Qui cadeva, pertanto, la controversia prin- 
cipale. Ha indi procedeva una disputa più determinata, 
un quesito che a tutti sovrastava in que' tempi, e che 
Don cessò mai di agitare le menti: qual'è mai l'ori- 
gine del male? Avvertasi di grazia, che dal diversa 
modo di risolvere tal quesito dipende la moralità in- 
tera. Giacché , poniamo noi libero il male morale, a 
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invece necessario? Se libero, sta la morale imputa- 
zione degli atti umani, ossìa il merito e il demerito, 
sta la legge naturale, sta l'ordine del mondo, sta il 
titolo assoluto della legge, o Dio; se necessario, non 
imputabile dunque, non più legge obbligatoria dun- 
que, non più ordine creato, non Dio essenzialmente 
buono e creatore de' beni finiti. Appunto qui Terteva 
il contrasto: Alessandrini pagani. Gnostici, Manichei, 
negala la creazione, ponevano eterno anche il male; 
tantoché, anzi, a somiglianza degl'Indiani e de'Per- 
slani lo Gnosticismo ed il Manicheismo facevano sca* 
turire da un' essenza eterna due principi coeterni, del 
bene l'uno, del male l'altro, simboleggiati con la luce 
e con le tenebre. Indi gli Atti della disputa di sant'Ar- 
chelao con Mauete, ind'i libri di sant'Ireneo contro 
gli Gnostici, e indi tutta la controversia degli Orige- 
nesti, e l'opera di sant'Agostino contro i Manichei» 
alla cui setta egli già innanzi apparteneva. 

5. Negli ultimi tempi di quell'epoca, mentre i 
Barbari e molte altre sciagure afQiggevano l' Impero,, 
si propagò piucchè mai un'accusa popolare contro i 
Cristiani, dicendo che tanti guai rovinavano addosso 
a Roma per l' ira degli Dei verso uomini oltraggiatori 
del nume loro; accusa, che, falsa nel soggetto suo, pur 
mostrava che il popolo non la pensava come i filosofi 
negatori del male libero, e che attribuiva piuttosto i 
dolori sovrabbondanti del genere umano a libere ca- 
gioni, cioè a colpa degli uomini. Ora, popolo e Padri 
s'accordavano dunque in affermare che i dolori ecces- 
sivi provengono da mali morali ; benché i Padri av- 
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venissero poi, che ciò può sempre affermarsi delle 
nazioni, non sempre degl' individui, sempre delle ori- 
gini, non sempre del fatto presente, e che il giusto 
ha compenso nella pace interna e nel premio futuro. 
Tantoché bisognò esaminare la derivazione di sciagure 
si gravi; e si pubblicarono molte apologie, come di Ter- 
tulliano, e i dialoghi di Minuzie Felice, ma, più cele- 
brata di tutte, la Città di Dio di sant' Agostino. E che 
intendimento egli ebbe? Mostrava, le virtù antiche 
de'Romani aver meritato tanta gloria e prosperità, ben- 
ché oramai l'orgoglio antico e la corruzione nuova por- 
tassero a rovina; e, inoltre, che gì* imperi e le vicende 
loro si coordinano con V ordine di Provvidenza eterna , 
senza offendere la libertà dell'uomo, a benefizio della 
città di Dio, cioè de'giusti che credono a Dio e , credendo 
in lui, operano la carità. Non bisogna maravigliarsi 
dunque, notava lo Siahl {Storia della Filosofia del di- 
ritto), se sant'Agostino dava un'importanza non prin- 
cipale allo Stato, dacch'egli lo risguardasse nell'atti- 
nenza d' un fine sovrammondano. Siccome poi quel 
Padre chiamò ivi ad esame i sistemi filosofici sul Bene 
supremo (libro vni), predilesse la dottrina platonica, 
interpretandola cristianamente. Ma dove riconosceva 
esso il pernio di tale filosofia platonicocristìana? Sem- 
pre nel medesimo luogo, cioè nel dimostrare che Dio 
è caussa essendi, ratio cognoscendi, ordo operandi; ca- 
gione dell' essere, ragione del conoscere, legge ordi- 
nativa deli' operare. Per tal modo procedevano i fatti 
neir epoca de' Padri. 

6. Che dovette accadere mai quando per Y urto 
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barbarico si sconquassò L'Impero di Roma? Da una 
parte si conservavano le romane tradizioni e molte 
istituzioni antiche, specialmente i Comuni (come il 
Savigny dimostrò per la Storia del diruto nel Medio 
Evo), e da un'altra parte sorgeva piucchè mai polente 
la Chiesa, e anche sopravvenivano istituzioni e leggi 
e costumanze dì Barbari, e i loro feudi; sicché biso- 
gnava ricomporre di tante parti scongegnale un ordine 
civile, formando nuovi stati, e nuova filosofìa, e giu- 
risprudenza, e arti, e letteratura. Ecco adunque il di- 
vario fra l'epoca de'Padri e il Medio Evo: i Padri, cioè, 
accettarono quello che ancora si conservava, procu- 
rando solamente d'informarlo a verità ed a giuslizia; 
mcntrechè il Medio Evo fu costretto a rifar ciò ch'era 
disfatto, rifarlo con molti materiali antichi, giacché 
d'assolutamente nuovo non può darsi al mondo nulla; 
ma rifarlo ancora con molti materiali nuovi, giacché 
le invasioni e lo sgominio dell'Impero e tanti infortuni 
avevano portato nuove condizioni d'uomini e- di cose, 
rendendo impossibile di restituire il passato talquale, 
che proprio era passato. Inoltre, dacché la potenza in- 
tellettuale vince ogni cosa, perché solo l'intelletto sa 
quello che fa, come la Grecia vinse con l'arti Roma 
che l'aveva vinta con l'armi; accadde, che la Chiesa, 
superiore a' laici per intellettuale scienza e virlù, pre- 
valesse a' laici stessi anco negli ordini civili, e che del 
Papato accogliessero volontarj la tutela popoli alteri 
e lontani, e la scienza pur filosofica s'insegnasse dai 
oberici, e all'antico idioma prevalessero i volgari, e 
dopo si fiera tenzone cedesse a'Comuni la signoria feu- 
dale ne' luoghi , ov' erano più ricche le tradizioni la- 
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line, viceversa il Comune a' feudi nelle contrade 
settentrionali. Or mentre le relìquie dell' incivilimento 
antico, le dottrine del Cristianesimo, e le novità nate 
co' Barbari, davan si copiosa e si varia materia .per 
comporre la scienza, l'arte e la vita pubblica, bisognò, 
in tanta mescolanza di cose, vederci chiaro, e ìndi gli 
Scolastici sentiron viva la necessità del distinguere 
ciò che i Padri avevano considerato comprensiva- 
mente. Però abbiamo i libri di quel tempo trinciati, 
per cosi dire, in distinguo e subdistinguo; e abbiamo 
anche le Leggi Romane, spiegale da pregevoli glosse, 
ma infinite; i Codici de' Barbari, un Gius Canonico, e 
ogni Comune i suoi statuti, e ogni Provìncia le sue 
costituzioni, e ogni arte gli statuti pur suoi, un Gius 
i Feudi, e via discorrendo; sovrastante alla moltipli- 
cità la Chiesa e l'Impero, due unità benefiche, ma 
non anco determinate nella loro competenza, e però 
contrastanti. 

7. Allora si détte la possibilità dì formare in si- 
stema la Filosofia morale. Di fatto, mescolati con la 
Cristianità non stavano più i Pagani, che il diluvio 
settentrionale aveva portati via con le sue onde ; tal- 
ché filosofi e teologi, non più costretti da questo ne- 
mico intestino a continue apologie del Cristianesimo 
contro le calunnie de' filosofi grecoromani e de' Poli- 
ticanti, poterono riposatamente svolger le dottrine ra- 
zionali e positive, valendosi delF aiuto che a loro por- 
gevano libri antichi, come d'Aristotile o di Cicerone, 
ma soprattutto l'opera de' Padri. Man mano, adunque, 
si formavano trattali di scienza intera , la Somma di 
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Alessandro d'Hales, le due Somme di san Tommaso^ 
e i libri di Scoto. Le dottrine teologiche bensì s' uni- 
yano spesso alle razionali; ma, secondo Y uso di quel 
tempo, accuratamente distinte; permodochè san Tom- 
maso le verità naturali chiamò preamboli alla fede. Si 
formò pertanto il sistema scientifico allora. E chi vo- 
lesse certificarsene, quanto alla Filosofia morale, ba- 
sterebbe leggere la Prima Secundae nella Sommxi di 
san Tommaso, dov'egli ragiona delle virtù, de'vizj, 
della legge divina e naturale, della legge umana, de' fini 
dello Slato, e della ragione penale; libro, che opera 
compiuta di Gius naturale fu chiamato dal Leibnitz 
meritamente. 

8. Ma forse i Dottori scolastici, per comporre un 
sistema e per adoperare que'modi argomentativi, non 
presero le occasioni da sètte opposte? Certo, le occa- 
sioni procedevano dalla necessità di combattere i Reali, 
i Concettuali, i Nominali, e segnatamente gli Arabi; 
talché si scrissero i libri di sant'Anselmo contro il no- 
minalista Roscelino e contro il realismo di Guglielmo 
da Champeaux, i libri di san Bernardo contro Abelardo 
concettuale, poi.le Somme di san Tommaso, quella prin- 
cipalmente Contra Gentiles^ cioè contro gli Arabi mao- 
mettani. Nelle controversie il fondamento di tutta la 
disputa è sempre intorno alia creazione, cioè intorno 
al dogma razionale di Dio unico, essenzialmente di- 
stinto dalla natura. E la storia di questi fatti è chiara. 
I Reali, mettendo gli universali in re com' essenza co- 
mune d' ogni cosa, confondevano Dio e il mondo; tal- 
ché poi venivasi a negare la imputabilità degli atti 
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umani. Dal Concettualismo quindi e dal Nominalismo, 
che negavano le idee universali ante rem, ossìa le ragioni 
eterne d'ogni cosa neir intelletto divino, seguiva che 
non si capissero le relazioni fra i' atto volontario e la 
legge eterna e Y ordine di Provvidenza ; tantoché le 
Dispute di sant' Anselmo e di san Bernardo e de' lor 
coetanei riescon tutte a illaztoni lùorali e religiose. Un 
semipanteismo era la filosofia degli Àrabi più famosi, 
come Avicenna e Averroè; perch'essi ponevano la 
materia coeterna a Dio, e inoltre un intelletto essen- 
zialmente comune a Dìo e a tutti gli uomini, un in- 
telletto che accidentalmente si distingueva, comuni- 
candosi a ciascun' uomo parlicolare, ma eterno in sé 
stesso e divino. E a che mirano perciò i Dottori, come 
altresì l'Alighieri, nel confutare questa opinione? Di- 
cono, se un comune intelletto hanno gli uomini tutti, 
la persona umana non è individua , né più essi parte- 
cipano di libertà e d' imputabilità. 

9. Il Teismo, adunque, ch'era il punto, a cui si 
volgevano i Dottori nel disputare con gli avversar], 
formava il cardine altresì, su cui si girava la loro 
Filosofia. Come l'Alighieri figurava ogyi vizio e virtù 
degli uomini, secondo il sistema di quell'età, in cer- 
chi e in gironi e in cieli, chiarita ogni cosa dal Punto 
Itminoso che sé con sé misura , similmente la tési 
esplicativa d' ogni altra é per que' filosofi e teologi la 
Cagione prima. Prendansi le Somme del Medio Evo, 
specialmente le due di san Tommaso; e vedremo co- 
minciarsi sempre da dimostrare l'esistenza di Dio, 
l'unità sua e la sua eificenza creatrice. Quando gli Sco- 
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laslìci^ poi, sceDdono ad applicare moralmente la delta 
verità, essi vi trovano la legge divina e però eterna, 
ond'è partecipazione creata la legge naturale, ossia 
l' ordine manifestato alla volontà dalla ragione; facendo 
derivare la legge umana o positiva, se giusta, dal di- 
ritto naturale o come sua conseguenza o come sua de- 
terminazione. Cosi, le potestà civili vengono (secondo 
que' Dottori) immediatamente dal Comune perfetto, 
cioè da tutti gli ordini della cittadinanza, mediatamente 
poi, per ultima ragione, dal Gius eterno che vuole 
la politica società; la quale per altro non risguarda 
l'interiore moralità degli atti, giudizio appartenente a 
Dio, si le relazioni loro esteriori. Pertanto, dal princi- 
pio di creazione divina si traevano le ragioni d' ogni 
dovere nostro, e d' ogni diritto, e d'ogni sanzione na- 
turale positiva, temporale od eterna; come sopra il 
triplice regno vedeva l'Alighieri l'eterno lume, che 
dispensa premj o pene a tutta l' umana vita. Di tal 
passo andavano le cose nel Medio Evo. 

10. Si giunse air età moderna, che. dicesi anche 
della Riforma. Io non parlo qui del fatto, che si suol 
chiamare più particolarmente con tal nome, cioè della 
riforma religiosa che fu separativa o negativa nel Pro- 
testantesimo, e unitiva o positiva nel Concilio di Tren- 
to, si discorro della Riforma scientiGca, che pur essa 
cominciò da proclamare la necessità dell' esame razio- 
nale. Pongasi mente; c'inganneremmo assai nel giu- 
dizio della Storia, se reputassimo non avere gli Scola- 
stici distinto fra il ragionamento che muove da principj 
naturali, e l'altro che muove dall'autorità umana a 

Conti, il Buono nel Vero, — I. 18 
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divina; mentrechè, anzi, lai distinzione si fece dagli 
Scolastici con molta diligenza e puntualità. Nondimeno, 
essi procedono sempre riverenti come discepoli, per- 
chè in tanto scompiglio di barbarie non potevasi rior- 
dinare l'incivilimento senza il magistero della Chiesa 
e degli antichi. La Filosofìa cristiana del Medio Evo è 
un insigne discepolato. Più, c'inganneremmo del pari 
reputando, non avere gli Scolastici distinto la filosofìa 
propriamente detta, cioè Metafìsica, Psicologia e Logi- 
ca, dalle discipline più propriamente oggi chiamate 
fisiche, cioè dallo studio de' corpi, e cosi ancora la 
speculazione ideale dall'esperienza. Ma essi che, se- 
guendo l'esempio degli antichi, avevano cominciato a 
svolgere le parti del sapere umano, di necessità non 
poterono progredire tropp' oltre ne' particolari svolgi- 
menti di quello; e perciò, le dottrine supreme si perfe- 
zionarono meglio che non le loro applicazioni. L' esame 
dunque buono, legittimo, perfezionatore, dovè piuttosto 
avanzarsi nell'età nostra, più e più distinti gli ordini 
delle dottrine varie, con fini lor proprj e con loro pro- 
prio intendimento. Allora la Filosofìa non mostrò sé 
medesima soltanto nel commentare i libri d' Aristo- 
tile di Platone e degli altri antichi, o nel chiarire i 
preamboli della Teologia e le ragionevolezze dell' osse- 
quio a' dogmi rivelati, o le loro razionali analogie, 
bensì ebbe un essere da sé stessa, come libero si- 
stema; e può vedersi ne' libri del Cartesio. E simil- 
mente la Fisica prese un andamento da sé, né più ap- 
parve qual parte della Filosofìa. 

11. Ma dirimpètto a quest' esame positivo e giusto 
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ne sorse un altro negativo ed ingiusto, perchè separa- 
tivo. E si capisce; giacché gli estremi sofìstici non al- 
tro sono che l' esagerazione d' una verità o d' un biso- 
gno razionale, quando non si badi all' attinenze dei 
concetti e de' fatti. Esagerazione del distinguere si è 
appunto il separare, o anco il negare per una cosa Y al- 
tra, come dell'unire si è il confondere. Perciò, non 
solamente dall' autorità venne distinto più e più V esa- 
me libero, sì questo la spregiò, e furono abbandonate 
le tradizioni dottrinali e le sacre; né solamente dalla 
Teologia venne distinta più e più la Filosofìa , e prese un 
ordine di ragionamenti con un fìne suo proprio, ma 
spregiò i Teologi, e non solo voli' essere laicale, si 
anche irreligiosa; la Fisica non solamente fu distinta 
dalla Filosofìa, ma sì la derise; tantoché la scienza umana 
non più sembrò un corpo con membra difl'erenti, e ac- 
cordate con differente ufficio a un fìne unico, ma un 
lacerarsi le parti fra loro, onde segue la morte. Che 
cosa dunque ci apparisce nell' età moderna? Un segui- 
tare r opera del Medio Evo quanto alle distinzioni; ma 
per modo, ch'ogni parte divenga una disciplina ben 
compresa nella totalità delle sue speciali dottrine; e, 
dove l'esame negativo le disgiunge, l'esame positivo 
cerca le loro attinenze. 

12. Ciò accade non meno per la Filosofìa morale, 
che discorre de' doveri, de' diritti e della sanzione. La 
Scienza razionale de' diritti, chiamata diritto naturale, 
si differenziò meglio dalla Scienza de' doveri, e me- 
glio si specifìcò; la Giurisprudenza, come fìlosofìa del 
diritto, diversifìcò più e più dalla Morale con un siste- 
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ma SUO proprio; e r Economia sociale determinò la 
materia, ove può cadere il diritto di proprietà e il 
commercia degli uomini. Queste discipline si dispie- 
gano mirabilmente: ci ha opere di vasta e profonda 
speculazione sui doveri, come alcuni libri del Rosmini 
fra noi; v'ha del diritto, risguardato filosofìcamente, 
opere illustri, dal PufTendorf e dal Grozio fino a' tempi 
nostri; v'ha eccellenti trattati d'Economia sociale, 
tra' quali basterebbe citar quelli d'Adamo Smith, pa- 
dre di tale dottrina. Tutto ciò va benissimo. Ma ecco 
restremo sofislico; che la Morale non solo differì dalla 
Metafisica, si la scherniva; e la Scienza del diritto si 
segregò dalla Scienza del dovere, dicendo: non ho da 
impacciarmi con la coscienza; e l'Economia disse alla 
Morale: cerco ricchezze e godimenti, né penso al si 
deve al si può. Noi fluttuiamo in queste procelle; 
ma tutti noi, da un capo all'altro delle nazioni civili, 
sentiamo un bisogno angoscioso, salutare, più e più 
profondo, di ritrovare finalmente gli accordi, ossia di 
venire ad una comprensione scientifica e operativa, 
secondo l' armonie dell' intelletto e della natura. 

13. Il tentativo di ricondurre le scienze morali, e 
ogni scienza, e ogni parte del viver politico, e la reli- 
gione ad un accordo comprensivo e finale, più volte 
si fece per molti valentuomini da' tempi della Riforma 
in poi. Di Germania potrei citare il Leibnitz; ma 
prenderò un esempio nostrale e di maggiore oppor- 
tunità, cioè il Vico. A che cosa stimeremo noi d'at- 
tribuire la principalissima cagione di si grande ce- 
lebrità sua, dopo la sua morte, non ostante l'oscurità 
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e la durezza de' suoi pensieri e del suo siile? Per- 
chè tante traduzioni? Perchè tanta venerazione per 
lui anche fuori d'Italia e più forse che qui, e se- 
gnatamente in Germania, dove le cose italiane non 
soglion mai parere tanto alle, o lanlo profonde che 
basti? Preodiamo quel suo mirabile libro: De uno unù 
versi iuris principio et fine uno; e si vedrà, com' egli 
le sparse membra d' ogni morale dottrina, cioè intorno 
al dovere, al dirilto, alla felicilà, e ogni Iradizione 
religiosa e italica, e ogni Filosofia, ed ogni Filologia 
cerchi ricompaginare in un corpo che abbia un capo 
unico, cioè la sublimità d'un principio sovrano. Ram- 
mentiamoci dell'altro libro: La Scienza nuova; né po- 
tremo chiamare in dubbio, che non ostante l'imperfe- 
zione di qualche sua teorica , per esempio i ricorsi, 
esso non tragga l'animo a maraviglia, perchè l' indefi- 
nita varietà di tutto il vivere delle nazioni per ogni se- 
colo egli cerca riferire a leggi dell'uomo interiore, e 
a un disegno eterno dì Provvidenza ne' due ordini, nel 
naturale e nel soprannaturale, formanti un órdine solo. 
Ecco i maravigliosi tentativi d' una comprensione fina- 
le; ossia d'una comprensione chiara di tutto ciò che 
noi e il Medio Evo abbiam distinto, e che nell' epoca 
prima del Cristianesimo si comprese per modo impli- 
cito e non chiaro abbastanza; quasiché noi, delle parti 
dispiegate in un melodramma, e implicite nel prelu- 
dio, dovessimo comporre la finale armonia. 

14. Or domando per ultimo, quar è mai nell'epoca 
nosira, dal Cartesio in poi, la tèsi principale della Fi- 
losofia e l'occasione d'ogni controversia più grave? 
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Sempre la slessa. Da che comincia egl' il Vico V opera 
sua: De uno universi iuris principio? Dall'idea d' or- 
dine, idea (com'egli dimostra) connaturale all' uomo^ 
e'che s'appunta nell' idea di Dio creatore; il quale, da 
sant' Agostino e poi con le stesse parole dal Vico, vie» 
detto Posse, nosse, velie infinitum. Da che cqmincia l'al- 
tro suo libro : La Scienza nuova? Dall'idea di Dio provvi- 
dente, il cui disegno intellettuale prefìniva l'ordine delle 
nazioni. Più recentemente, quando fra noi vollero rian- 
nodare le fila spezzate di tutta l'Enciclopedia il Rosmini 
ed il Gioberti, onde cominciarono essi? L'uno da un'idea 
eterna, l'altro da Dio creatore. Non disputo già su' mo- 
di, usali da loro a spiegare l' intellezione di tali verità; 
ma il fatto è questo. E inoltre, chi combattevano essi, 
qual controversia è ne' lor libri più vivace? Contro 
i Panteisti dì Alemagna da una parte, contro i Sensisti 
di Francia e d' Inghilterra da un' altra. Per qual ragio- 
ne? Dice il Gioberti nell' opera Del Buono: Se neghia- 
mo una legge obbiettiva e un tìtolo assoluto di questa, 
già r arbitrio nostro è servo e il dovere non è più do- 
vere. Se leggiamo La Filosofia della morale d' Antonio 
Rosmini, riscontriamo lo stesso; perch'egli dice: Ne- 
gate voi r eterna Verità che divien legge', e l' impera- 
tivo assoluto? e noi non abbiamo più imputabilità. Lo 
Stahl in Germania (Filosofia del diritto) non credè po- 
tersi vincere i Fatalisti e l' immoralità che proviene da 
loro, se non riponendo in principio a ogn' ordine del 
diritto e del dovere la personalità divina e il fatto li- 
bero della Creazione e della Provvidenza. 

* 15. La confusione degli animi giunse certamente 
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oramai al colmo, perchè di negazione in negazione 
siamo arrivati a negare ogni cosa. Si separò l' esame 
da ogni autorità; e quindi l'amore alle tradizioni chia- 
masi pedanteria. Si separò l'intelligenza dal sentimen- 
to; e quindi la vivezza del cuore chiamasi gonfiezza o 
artifìcio. Si separò la legge da tutti gli alti umani, 
talché Logica, Retorica, e precetti morali paion quisqui- 
lie vuote di significalo. Ma poi, altri amalgamando er- 
rori contrarj e cercando emendarli faticosamente, vo- 
gliono tirar fuora Iddio dal seno medesimo della natura, 
lo spirito dalla materia, la moralità dalla necessità; e 
ciò, se onora il cuor loro, mostra insieme l'invincibile 
repugnanza dell'animo umano dai loro sistemi. Non 
giudico gì' intendimenti, né alludo a persone, che intan- 
t'anni d'insegnamento e di vita pubblica e di stampa 
non volli offendere nessuno mai, né rimandare ad al- 
cuno l'offesa (se pur qualcuno credè offendermi); ma 
certo, chi tenta distruggere il Teismo, non può la- 
sciare in salvo la liberià e la moralità umana, perché 
non avvi più legge assoluta, e ci restano soltanto gl'im- 
pulsi ciechi del senso e della materia. 

16. Col ragionamento e con la Storia ho dimostrata, 
che Dio creatore splende al nostro intelletto verità su- 
prema, regolatrice d'ogni giudizio pratico e del vivere 
civile. Né dobbiamo ammirarci, che q^uesta sovrana 
Unità illumini tutte le menti, se anche nei fatti del 
senso vediamo ch'il sole,* astro unico, dà lume ai pia- 
neti. Certo, gli uomini non abituali a raccogliere sé 
stessi nel proprio pensiero, ed a meditare nella Storia 
i segni visibili di questo, non credon possibile un si 
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allo e si universale criterio , come a' vissuti sempre in 
un anlro parrebbe incredibile un corpo si lonlano che 
piove la sua luce su tuUa la terra. Pur fatlo è^ che 
negato lo splendore di Dio neli' altezze dello spirito 
umano, resta l'oscurità o della materia o dei fato; come 
s'oscura la terra, quand'il sole tramonta. Ma un se- 
greto avviso ammonisce deli' importanza di queste 
dottrine i loro affermatori e i negatori, e sentiamo 
dipendere da esse le sorti di ciascun' uomo e delle ua« 
zioni; però si muovono da un Iato amori vivissiffii e 
da un altro sdegni acerbi e dispregj; e però alia Filoso- 
fìa sono in parte comuni le fiere ostilità o le non cu- 
ranze apparenti che toccano alle credenze religiose; 
com' altresì non posson fare a meno di parlarne i ne- 
mici i dispregiatori più alteri, perchè la cosa eli' essi 
aborriscono, è sempre in loro e intorno a loro, in 
ogni momento e nella Storia tutlaquauta. Essi dicono 
che questo è un teologare inopportuno; quasiché possa 
chiamarsi non opportuno un fatto di secoli e il cercarne 
la ragione, o quasi opportuno sia solamente il combat- 
terlo; ma r importante a notarsi è, non questa esor- 
bitanza, mollo naturale in dispute passionate, sì la 
passione stessa che tanto s'accende più viva, quanto è 
più di momento la cosa disputata. . 
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CAPITOLO XVI. 



Effetti morali del Panteismo. 



SOMMARIO. 

A . Una dottrina necessariamente dannosa è falsa. — 2. Il Pantei- 
smo vien prima del Dualismo e dello Scetticismo. — 3. I 
Panteisti negano la creazione divina nel suo vero significato ; 

— 4. indi lo Dio loro non è più Dio, — 5. come rilevasi 
dal negar eh' essi fanno ciò eh' è sopra la natura e sopra la 
ragione. — 6. Però non avvi più nel Panteismo legge morale 
con impero assoluto» come si rileva dal quel detto, Dio è nella 
natura; —1, né si salva l'arbitrio, bench'essi pariino di 
libertà, — SconVanche si rileva da quel detto loro, Dio è nella 
storia; -^ 9 talché non avvi più la sanzione degli atti morali. 

— IO. Non resta poi il concetto dell'ordine di natura, — 41. per- 
chè si pongono i contradiltorj per essenza del mondo ; — 
42 e indi si conturba l'ordine dei doveri, — 13. de* diritti, — 
44. e della felicità. — 45. Il Panteismo è un regresso al Pa- 
ganesimo nelPéra cristiana e un peggioramento in paragone 
del Paganesimo antico.— 46. Dal sentimento vivo di libertà 
è la grandezza dell'uomo e de 'popoli. 

1. La scienza (dicono taluni) è buona per sé stessa 
e bisogna riceverne le conseguenze, quali esse sieno. 
Dicono bene, perchè la scienza è intorno alla verità ; 
e l'ordine del buono, consistendo nell'ordine degli og- 
getti riconosciuto e voluto, s'immedesima necessaria- 
mente con l'ordine del vero; ma, per questa ragione 
appunto, una scienza cattiva che porti di necessità cat- 
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tivi effetti, è un assurdo, non deve chiamarsi scienza, 
e n'è immagine falsa. Reca disordini necessariamente? 
In sé stessa è dunque disordinata, nò corrisponde al- 
l' intelletto e alla realtà. Tult*i sistemi filosofici che 
menano perciò alla conseguenza di negare la libera 
elezione della volootà umana, e con essa Y ordine 
morale, son falsi perchè cattivi o dannosi^ checché 
sia dell'intendimento di chi li professa e il cui giu- 
dizio non mi compete. Parlano, per esempio, di so- 
stituire alle pene de' malfattori l' ospedale de' matti (e 
nel sistema loro va bene); ma dunque vien tolta la 
vergogna che sentiamo in fare opera non buona, po- 
tentissimo ritegno dai delitti, pena maggiore d'ogni 
pena, ostacolo a molle ingiustizie che le leggi penali 
non potrebbero arrivare, tanto più efficace affetto , 
quanto più gli uomini sono civili, perchè civiltà è 
umanità e genera vivo sentimento d'onore o un più 
alto pregio dell' altrui stima. Negata la libertà interiore,, 
si sconquassa dunque l'ordine umano; negazione falsa, 
perchè l' effetto è pessimo. Se dimostrai col ragiona- 
mento e con la storia che solamente il Teismo mette 
in salvo la libertà morale, ora dimostrerò lo stesso 
ab absurdis; perchè ogni altro sistema viene logica- 
mente a negarla, e indi è contro all'ordine civile^ 
alla verità ed alla scienza. 

2. Comincerò dal Panteismo, che identifica Dio e 
la natura per l' essenza , e che nel tempo e per legge 
logica precede i Dualisti e gli Scettici. Dal panteista si 
negala creazione divina, confondendo la natura e Dio;, 
il dualista poi separa l'uno dall'altra, sistema nega» 
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tivo anch' esso di quest'attinenza universale; onde si 
viene a' sistemi, che negano ancora i due termini se- 
parati l'uno de' due o ambedue, e ch'è lo Scetticismo. 
Sicché dalla confusione di Dio e del mondo si giunse 
in ogni tempo alla negazione d'ogni cosa, impugnando 
il valore della ragione stessa , nel cui nome si principiò 
ad impugnare la causa creatrice; la qual conseguenza, 
specialmente ora che sempre, domandiamo la prova 
de' fatti, dovrebbe bastare a conferma del Teismo. 
Diceva, che primo nel tempo viene l'errore de' Pan- 
teisti, quantunque d'età in età ricomparisca poi an- 
che suir ultimo in compagnia degli Scettici , oppo- 
nendo alle negazioni loro la divinità dell'intelletto 
umano, come gli Egheliani di Germania; e vien primo 
per legge logica, che il pensiero umano va sempre dal 
meno al più, e, repugnando il separare o il negare 
assoluto, comincia dall'errore del confondere. Tanto 
di malincuore poi si nega Dio e la sua relazione con 
l'universo, che, fermandoci all'apparenza, evvi anzi 
nel Panteismo (Diotutto) un tale profondo ed eccessivo 
sentimento della divinila onnipresente e onnioperante 
da crederlo informato, come fra gl'Indiani e nello Schel- 
ling neir Hegel e anche talora nel Fichte, di religiosità 
sublime. L'epoca più famosa e più antica del Pan- 
teismo è degli Orientali, massime nell'India, ove l'opi- 
nioni scettiche son molto più recenti. Nell'Europa pre- 
cede il Panteismo de' Pitagorici, degli Eleati e degl'Ionj 
alla sofistica negatrice; ricompari tosto nell'epoca dei 
Padri con gli Gnostici; nel Medio Evo con le imitazioni 
gnostiche o alessandrine d'Erigena Scoto, di David da 
Dinant e col Realismo; e sùbito al principiare dell'età 



284 CAPITOLO DECIMOSESTO. 

moderna o della Riforma lo rinnovava il Bruno, il 
Campanella e lo Spinoza, ritornando in line dall' Àie- 
magna co' misticismi del pensiero assoluto. 

3. Vedasi ora come il Panteismo rechi a negare la 
moralità umana. Negato Dio creatore, vengono a man- 
care gli altri postulati della moralità slessa, cioè la 
legge, la libertà bilaterale, l'ordine della natura. Biso- 
gna star cauti a' significali delle parole. Crediamo noi 
forse che il Panteista cacci via la parola creazione? 
Anzi n' usa spesso e n' abusa. Egli non dice con Taleo 
Dio non è; anzi dice, Dio è in ogni cosa: proposizione 
vera se il Panteista non aggiungesse. Dio è tutte le 
cose com' essenza intima dell universale natura. Que- 
sto ci spiega il sistema; cioè, Dio essere bensì cagione 
del mondo, ma non quasi cagione sostanzialmente di- 
stinta da'suoi effetti, sì cagione immanente in loro; né 
perciò Dio si dislingue dall'universo come l'intelletto 
dell'artefice da un'opera ch'egli ha fatta, sì a quella 
guisa che l'intelletto si distingue da'suoi pensieri mol- 
liplici e varj, e che ciascuno di questi appartiene al- 
l' inlellelto com'un suo modo d'essere o determina- 
zione. Occorre intendersi precisi : creazione vale per 
noi efficienza di cagione infinita che produce in alto 
sostanze finite, talché dicesi un produrre ad extra, 
cioè nature che non sono la natura divina; invece ai 
Panteisti è creazione un' efficienza di causa indefinita 
impersonale (come dicono) che ad intra o in sé me- 
desima produce delerminazioni e ideali e reali, appa- 
riscenze, fenomeni passeggeri , non sostanze; a quella 
guisa che l'intelletto nostro produce le sue intellezioni. 
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una causa yìtale i movimenli corporei: onde la na- 
tura deiruniverso si sgomitola, direi, dal seno indefi- 
nito dell' essenza eterna. Pertanto la causalità divina è 
ne' Panteisti un' immagine dell' uomo e un' immagine 
altresì della materia ; e quindi consiste in un antropo- 
morfismo indialo, e talora in un indialo materialismo. 
L'Hegel, per esempio, solleva quanto può l'essenza 
ie\ principio eterno, considerandolo quasi una pura 
idea indefinita o l'essere astrattissimo; e indi la crea- 
zione del mondo materiale e dello spirilo non altro 
per lui va stimata che un determinarsi ed un con- 
trapporsi dell'idea stessa: come l'idea si determina 
entro di noi e fa conoscere il corpo, a cui si contrap- 
pone Vio interiore, facendo altresì conoscere lo spi- 
rito per la riflessione del pensiero sopra di sé o perla 
coscienza. La creazione dell'Hegel, pertanto, è quasi 
una logica umana e quasi un' antropologia. 

4. Impugnata la erezione. Dio non è più Dio. Ma 
i Panteisti affermano anzi di riconoscerlo, e s'adirano 
di chi gli appellasse Atei; perchè, dicono, l'ateo è 
senza Dio, nega Dìo; ma noi viceversa, noi pure in 
un filo di paglia (come il Vanini esclamò) vediamo la 
divinità. E alcuni poi si sdegnano anche del nome di 
Panteismo, e dicono: Tal parola significa che tutto è 
Dio; ma siamo lontanissimi da questo errore, perchè 
se noi sosteniamo che Dio è in ogni cosa , come V in- 
telletto in ogni suo pensiero, e come l' essenza d'una 
cosa in ogni sua forma e atto, non può a rovescio 
dirsi che ogni cosa è Dio, come i pensieri dell' intel- 
letlo non sono l'intelletto, né i modi e atti d'un'es- 
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senza sono 1' essenza; laiche ogni cosa si svolge dal- 
r essenza universale bensì, questo diciamo, ma ogni 
cosa si distingue da essa come il determinato dal- 
l' unità indeterminata. Le scuse qui accennate tornano 
certo a onore deTanleisti che, secondo le felici contrad- 
dizioni della coscienza, procurano mantenere distinta 
dal mondo la natura di Dio; ma, poste le premesse 
la Logica non può non trarne le conseguenze. Vero 
l'atto distinguersi dalla potenza, e i modi dall'essenza 
ei pensieri dall' intelletto; ma intanto, l'atto s'ac 
chiude nella potenza, e i modi son modi non separa 
bili dall'essenza, e i pensieri si radicano neir intelletto 
talché un essere stesso abbraccia la cosa e i suoi acci 
denti; e indi (avvertasi di grazia) tutto ciò prende il 
nome da quello che per natura sua inlima lo contiene, 
come diciamo forme corporee i modi d' essere del 
corpo, e forme intellettuali ogni modo dell'intelligenza 
nostra. Ogni cosa mondana e ogni atto di cosa mon- 
dana, se atto di Dio, se modo, determinazione finita 
di Dio, è dunque divino. Se la natura dell'universo 
poi è divina, reciprocamente Dio è la natura, per- 
ch'egli n'è l' essenza, e nell'essenza si raccoglie ogni suo 
alto, come l' intelletto è l'essenza di tult'i pensieri 
suoi e in sé li raccoglie tutti. Il Dìo de' Panteisti non 
è dunque Iddio, perchè indefinito, anziché infinito; e 
perché s'immedesima con l'universo, anziché esserne 
il principio creatore. 

5. Vogliamo noi capacitarcene anche meglio? So- 
gliono i Panteisti, segnatamente Io Spinoza e i mo* 
derni che n'han tiralo fuori con molta rigidezza le 
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illazioni, avversare, con termini d'ira spesso e talora 
di riso beffardo, ciò che superi la natura e la ragione, 
dicendo: soprannaturale e soprarrazionale si bandi- 
scano dalla Filosofìa e da ogni scienza. Come! diciamo 
noi; se voi davvero, sul serio, in realtà, ponete Dio 
come Principio della natura, il Principio della natura 
non sarà egli superiore alia natura stessa che ne de- 
riva? e se voi ponete Dio, in realtà, non per sola im- 
maginativa, come principio della ragione umana, or 
via, non sarà dunque superiore alla ragione slessa il 
suo principio? Essi adunque disconoscono il sopran- 
naturale, perchè non riconoscono se non la natura; e 
disconoscono il soprarrazionale, perchè non ricono- 
scono se non la ragione umana o finita. E la prova 
ch'essi recano, ci chiarisce anche più. La natura, di- 
cono, può ella farci conoscere altro che sé medesima? 
come mai la ragione intenderebb' ella esservi ciò 
che la superi? e, intendendolo, già non gli sarebbe 
adequala? Non devo qui fermarmi a quest'argomento, 
che può assomigliarsi a quest' altro : T occhio che non 
è il sole, non può vedere il sole, o, vedendolo, già ne 
vede l'intima essenza e n'ha comprensione; si dirò 
solamente, che disconoscono la possibilità di pensar 
cose sopra natura e sopra ragione, dacché negata la 
relazione naturale fra la natura e il suo principio, 
negasi l' attinenza razionale poi fra la ragione nostra 
ed il principio suo. E perchè mai? Perchè si procede 
con immaginazioni d'eiBcienze umane o corporee, 
conducenti al Paganesimo antico e rinnovato. 

6. I Panteisti ricusano dunque il Teismo, cioè la 
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dottrina di Dio creatore. Vediamo; restano forse gli 
altri postulati della moralità? È salva la legge morale? 
Questa, come la sentiamo nell'intima coscienza e come 
la ragione ce rappresenta, è imperativa, un comando 
alla volontà d'operare in un modo anziché in un altro, 
un comando assoluto, perchè non avvi contingenza 
del volere umano da potersene sottrarre, non luogo, 
non tempo, non condizione d'uomini alcuna; tutti, 
sempre, assolutamente dobbiam' operare il giusto e 
l'onesto: tale si sente neir anima umana l'impero 
della giustizia. Or come può ella concepirsi una legge 
imperatrice, superiore alla volontà dell'uomo, se 
l'uomo, com'ogni cosa dell'universo, è divino es- 
senzialmente? L' uguale può egli esser legge all'uguale? 
l'uomo all' uomo, e Dio a Dio? So che taluni Pantei- 
sti negano apertamente la legge imperativa, e altri no; 
e questi sentono meglio, ma, secondo il sistema, ra- 
gionano più diritto gli altri. Ecco il perchè da' Panteisti 
d'Alemagna venne quel detto : Dio è nella natura; 
sentenza ottima, se vuol dire che l'eiTicienza divina 
non mai si disgiunge dal mondo; erronea, se vuol 
dire che Dio è nella natura, com' essenziale sua lef- 
ge, perchè com' essenza è invece ad extra, cioè di- 
stinta. Or se Dio è nella natura (e però anche nell'uomo) 
come legge inlima o efficienza propria del mondo, e 
in che modo mai la legge morale potrebb' essa distin- 
guersi da ogn' altra legge fìsica ? Non più dunque ob- 
bligatoria, perchè non superiore all'uomo, ma parte 
dell'esser suo e dell'universo. E cosi, merito e de- 
merito diventano parole senza significato, derivando le 
azioni tutte, buone o cattive, da una volontà che sa- 
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rebbe legge a sé stessa, e divina in ogni atto suo es- 
senzialmente. 

7. Cessa pertanto la legge morale. Ma può egli 
conservarsi la libertà elettiva? Pur qui bisogna deter- 
minare i vocaboli, giacché i Panteisti, salvo taluni più 
imperterriti, affermano risoluti la libertà e della im- 
putazione di negarla s'adontano molto. Libertà!; ma 
quale? perch'essa prende due nomi, secondo due suoi 
rispetti. Forse spontaneità del volere, in quanto siam 
liberi da esterna coazione o costringimento, e perchè 
l'atta volontario esce dall'interiore attività nostra? 
Per fermo, questa libertà è anche de' bambini, quan- 
d'essi vogliono una cosa qualunque pur senza ele- 
zione. Ma noi trattiamo di libertà elettiva e bilaterale, 
quando eleggiamo cioè fra l'ordine de' beni ed un bene 
disordinato, e però fra il bene ed il male; questa in- 
tendiamo, e questa non lasciano salva i Panteisti. Se- 
condo le dottrine loro, dall'occulta, interminata, ine- 
sorabile sostanza eterna escono con perenne serie di 
mutamenti, con serie necessaria, fatale, i modi e le 
forme d'ogni cosa, e quindi anche gli alti della volon- 
tà. Non può, a rigor di logica, parlare diversamente 
il panteista; giacché ad intra, in sé, come dichiarano 
essi medesimi, l'essenza divina essendo necessaria, 
necessario è l'alto suo, non libero a necessitate na- 
turae; necessarj dunque gli alti volontari dell' uomo, 
se come tutt'i fenomeni mondani s'immedesimano con 
l'atto dell'essenza eterna. È un processo, che l'Hegel 
spiegava, quasi un filo logico, e quasi un ragiona- 
mento geometrico, il quale da' suoi principj caccia 

Conti. Il Buono nel Vero, —I. 19 
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fuori le sue conseguenze ; ond' egli a priori costruiva 
il mondo e la storia : o altri, come il Feuerbach, spiega 
quel processo medesimo, quasi un intimo svolgimento 
di forze da un'attività universale; ma sempre abbiamo 
la non libera dipendenza de' fatti posteriori dagli ante- 
riori, e d' un alto volontario dall' altro, come un'onda 
spinge r onda per la distesa del mare. 

8. Indi procede ancora da' Panteisti d'Alemagna 
quel dello. Dio nella storia. Or che significa ciò? 
Forse che i fatti umani terminano a un disegno 
della Provvidenza, quantunque compiuto sempre con 
libera volontà dell'uomo? Ciò va bene. Ma invece i 
Panteisti lo prendono altramente, cioè che la storia 
degli uomini sia storia di Dio , perchè Dio è l* intima 
idea, l'intima forza, l'indefinita potenza che si svolge 
negli umani avvenimenti. Ora, se intendiamo tal sen- 
tenza nel modo teistico, l' umana libertà non viene of- 
fesa; che rimane oppressa invece nel significato de'Pan- 
teisti. Benissimo si capisce, di fatto, come gli alti 
liberi dell'uomo e però delle nazioni, non possano fug- 
gire mai dall' ordinamento de' fini prestabiliti nella 
Mente infinita; giacché pur gli atti malvagj, abbando- 
nando la legge morale, incontrano le conseguenze del 
trasgredirla; ossia se liberamente abbandoniamo la leg- 
ge, necessariamente vi soggiacciamo, come i popoli cor- 
rotti che cadono in servitù: sanzione dell'ordine morale. 
Poi, r impulso divino alle libere volontà che Dio crea, 
è rinvigorimento di queste, non già costringimento, 
mentrechè una violenza esterna e finita costringe la 
cosa ov' essa cade. Ciò s' intende. Ma non possiamo 
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concepire che sia libera la volontà dell' uomo e delle 
nazioni, libera dico d'elezione bilaterale, meritoria, 
imputabile a noi, se Dio è la slessa essenza degli uomini 
lutti, e che si svolge di secolo in secolo; per quel mo- 
do, che le nubìlose si credono da qualche astronomo via 
via rassodarsi a nuovi mondi, o per quello che si venne 
formando il sistema solare in più corpi dalla sostanza 
prima rarefatta e incandescente. 

9. Esclusa la libertà, s' esclude altresì la mercede 
sanzione. Che premj , o che pene, se manchino vizj 
e virtù, l'imputazione degli atti umani? Quel san- 
zione potrebbe mai domandarsi nel sistema de' Pantei* 
sii? La temporanea forse; ossia l'approvazione della 
coscienza o ilrimorso? Necessità non ha legge , dice 
il proverbio; e però la necessità escluderebbe la mo- 
rale coscienza, e il suo giudizio consolatore o severo. 
Forse l'altra sanzione, o l'immortale? Ma, secondo il 
panteista che ragioni logicamente, se l'uomo è un 
fenomeno dell' essenza eterna , morendo ritorna in 
questa , e cosi ogni personalità ed ogni coscienza 
particolare si estingue, quasi lume ad un soffio. Indi 
il Panteismo suole avere, a prima giunta, un alcun 
che di fantastica letizia, quasi ci faccia sentire la voce 
d' un'anima universale nel remore de'boschi, de' venti 
dell'acque, dimostrandocela viva ne' moti d'ogni 
cosa e, piucclìè altro, de' firmamenti; ma poi, quando 
si medita più profondo, il Panteismo d'ogni età, 
da'lempi remoti dell'India fino a' recenti d'Alemagna, 
prende un alcun che di fosco, una tetraggine cupa, 
perchè l'anima si sbigottisce dell' inabissarsi nostro 
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e di tutte l'umane generazioni neir oblio d' una miste- 
riosa unità: onde vennero, cosi la tristezza del Fichte 
il tornare dello Schelling all' antiche credenze, come 
il desolato buio del Nirvana di Budda. Che cosa mai 
chiede la ragione umana? Sentire qui, nel tempo, la 
pace interna d' un vivere operoso e ordinato; altrove, 
immortalmente, i premj d'una coscienza buona. Ha il 
Panteismo risponde all' uomo , che domanda ciò : non 
resta più nulla de' fenomeni passeggeri, dunque dispè- 
rati e muori. Parrebbe strano ciò che io dico, se an- 
che in Italia, non avessimo lette si tenebrose fantasie^ 

10. Cosi dunque col Teismo s'annullerebbe il con- 
cetto di legge e poi di libertà bilaterale remunerata. 
Quind' anche l'ultimo postulato, cioè l'ordine morale 
de' fini, perchè questo non può pensarsi senza l'ar- 
bitrio interno, e senza l'ordine di natura. Pur qui 
s' incontra una felice contraddizione : i Panteisti sem- 
brano si alieni da porre senz'ordine il mondo, che 
dicono anzi , svolgersi questo dall' idea eterna quasi 
armonia ideale; talmentechè l'Hegel immedesimò lo- 
gica e creazione, ossia l'ordinamento intellettivo con 
la natura dell'universo. Eppure nel mondo v' ha disor- 
dini; e chi può mai negarlo? Come li spiega dunque 
il panteista? Disordini nella realtà o negli enti, perchè 
vediamo corpi deformi e malattie offuscatrici dell' ani- 
mo^ e dolori eccessivi ; disordini contro l' ordine in- 
tellettuale, perchè ci ottenebra l'errore; disordini con- 
tro r ordine morale, perchè ci guasta la colpa e il vi- 
zio. Questi sono disordini, e però mali. Derivano essi,. 
ab origine dimeno^ da libera volontà umana? E il fatto 



EFFETTI MORALI DEL PANTEISMO. 293 

si capisce, perchè il disordine allora non procede dal- 
l' ordine, ossìa non gli è connaturalo, si è abuso 
della volontà umana contro l'ordine naturale. Derivano 
essi, per opposto, da Dio e dalla natura stessa? E il 
fatto non si capisce più, perchè Dio è senza difetti, 
né dal bene può venire il male ; la natura poi è or- 
dinata, né allrimenti sarebbe unione di moUiplici cose. 
Or che partito prendono adunque i Panteisti? Essi af- 
fermano che il bene com'il male sono essenziali al 
primo principio della natura; per tale rispetto, che la 
natura si addoppia sempre- in opposti ed in contrarj, 
la vita presso alla morte, il piacere presso al dolore, 
la deformità di fianco alla bellezza, l'errore accosto 
alla verità, il peccato e il delitto con la virtù, e la pac^ 
con la guerra, e cosi perfino necessaria la pena di 
morte per necessità naturale. Avvi manifestamente 
confusione d'idee qui: perché, altro è un limite dì 
cose finite, per esempio la morte naturale o un sen- 
timento molesto; altro il male davvero, come la de- 
formità, l'angoscia, 1' errore, la colpa. Restringiamoci 
a questo. Vien'egli dunque da necessità di natura? 
Si?; e allora neghiamo l'ordine naturale, né v'ha più 
ordine alcuno, ma Dìo e il mondo sono un caosse 
spaventoso; e chi voglia sincerarsene, legga V episodio 
di Nato nel Mahdbhdrata. 

11. Per meglio sostenere la tèsi, qualche pantei- 
sta, come il Bruno e indi lo Schelling e, più acuta- 
mente di tutti, l'Hegel, ricorse alla dottrina de'con- 
traditlorj; osservò cioè, che nell'ordine dell'idealità 
r idee si schierano in coppie di concetti opposti, finito 
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e infinito^ causa ed effetto, sostanza e accidente, uno e 
moltiplice; poi, che questo accade pur anco nell'ordine 
della realtà, maschio e femmina, luce e tenebre, at- 
tivo e passivo, la specie e T individuo; e quindi si 
concluse, la deformità, l'angoscia, l'errore, il pec- 
cato esser conlradiltorj essenziali all'ordine, quanto 
r attrazione e la repulsione all' integrità del mondo 
corporeo. Ma come I ; noi dobbiamo distinguere il di- 
verso e il contrario dal contradittorio, distinzione chiara 
ed antica. Nella natura tanto ideale, quanto reale, s' ac- 
chiudono! contrarj, non già i contradittorj. L'idee da 
un lato, le cose da un altro, diversificando tutte fra loro, 
l'una non può essere l'altra, e quindi si contrappon- 
gono, com' una parte del corpo umano all'altra parte; 
ma, contrapponendosi, per l'attinenze loro armoniz- 
zano: cosi, due moti son contrarj , se l'uno diversifichi 
dall'altro e s'incontrino insieme; ma^ incontrandosi, 
fanno un moto comune, o l'uno informa di sé l'al- 
tro, si mettono in quiete. La contraddizione, dunque, 
non islà nella natura; perchè i contradittorj, come tali, 
non s'accordano mai e quindi escludono l'unione. 
Talché, applicandolo all'universo, l'assioma di con- 
traddizione suona cosi: l'universale natura, ch'è unione 
di simili e di contrarj , non può essere ad un tempo 
disunione o cozzo di contradittorj. L' idea d'infinito e 
di finito, adunque, com' ogni altra coppia ideale, con- 
tradiltorie non sono, si contrarie o contrapposte; né il 
maschio e la femmina, l'attivo e il passivo, lo spirito 
e la materia, ec, sono contradittorj, si armonica- 
mente diversi ed uniti; ma contradittorio è il fin- 
gere unificato tutto ciò nell' essenza , perché sono ter- 
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mini contrarj. Non la natura, dunque, ma il Panteismo 
è una contraddizione, perchè unifica gli opposti, ed 
anche gli assolutamente contraditlorj, come il vero e 
il falso, il bello e il brutto, il bene e il male, fingendo 
poi a immagine propria Iddio e la natura. 

12. Viene a perdersi di necessità l' ordine morale, 
che non ha più il criterio suo nell' ordine della verità 
delle cose; cioè Dio fine assoluto a sé, V uomo avente 
in sé medesimo ragione di finalità, non di mezzo, le cose 
sfornite d'intelletto mezzi a' fini dell'intelletto umano. 
Quali doveri potremmo avere noi? Dovere significa mo- 
rale necessità di rispetto. Ma un Dio indefinito, che non 
è persona né coscienza infinita né volontà, qual ri- 
spetto ci può egli destare? Però il Bruno chiamava Id- 
dio natura naturante, e oggi un Egheliano insegnava, 
che non deve già dirsi: te, Dio, lodiamo, ma te, o natura; 
e un altro, nel distinguere i doveri, li dispone così: 
doveri verso la natura e verso V uomo. Ma che cosa è 
tal natura? e parte di natura non è l' uomo stesso? Il 
quale, ppi, non sappiamo più perchè rispettarlo nel 
Panteismo, che lo deifica e insieme lo annienta. Lo dei- 
fica, perchè l'intelligenza umana dicesi emanazione a 
determinazione divina; e indi esce la cosi detta reli- 
gione dell' ttman^simo, l'adorazione dell'uomo, che può 
essere Nerone o il Wasingthon, re o popolo, la ghigliot- 
tina o la carità. Lo annienla, perchè, mentre l'uomo 
è persona, il panteista lo finge coscienza fenomenica 
ch'esce dall' indefinito e vi ritorna, com'un baleno che 
lampeggia e passa. Ed ecco lo spregio agi' individui 
umani, deificalo solamente lo Slato che non muore. 
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Come tratteremo noi, secondo il Panteismo, gli animali 
bruti? La divinila è altresì essenza loro, benché l'idea 
«terna ivi sogni e nell* uomo si svegli (diceva T Hegel); 
ed ecco i Brammani edificare ospedali per le bestie, 
mentre abominano le caste inferiori; ecco le tenerezze 
odierne per gli animali senza ragione, mentre le guerre 
sterminatrici si dicon benefica necessità. 

13. Sconosciuto V ordine della natura e perturbato 
l'ordine de' doveri, si perturba necessariamente anche 
l'ordine de' diritti. Né può essere altrimenti, perchè 
air obbligazione morale del rispetto corrisponde l' esi- 
genza morale del rispetto, cioè il diritto. Il Gius eterno, 
€h' è diritto assoluto e che, manifestandosi come Gius 
naturale, impone ogni dovere, nel sistema de' Pantei- 
sti s'annulla; perchè, noi l'abbiam veduto, quel Dio 
loro, quell'essenza indeterminata, non sappiamo più 
<;he sia: è caligine mista di luce, come il Brahm in- 
diano. I diritti dell'uomo? Grandi parrebbero dunque 
essere certo i diritti dell'uomo indiato, giacché sem- 
bra che il rispetto della dignità umana si sollevi alla- 
dignità divina; ma invece, qual diritto può egli avere 
Dio con sé, quand'egli non ha verso di sé doveri? 
Resta, che si guardi al fatto, e s'adori nm altro che 
il fatto, perché il fatto è divina e necessaria manifesta- 
zione. Non accuso i singoli Panteisti, che molti non ar- 
rivano a tali conseguenze; ma certuni anche vi giun- 
gono baldanzosamente. Ora il fatto è la forza, la forza 
maggiore, forza del corpo, forza dell' intelletto, e il 
diritto segue la forza; ed essi provano con sillogi- 
smi dottrinali la bontà del motto che leggiamo a Fi- 
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renze in uno stemma forestiero e gentilizio. Iddio è 
conforti; sebbene ci lia la differenza, che mentre il 
gentiluomo, trovatore del motto, allora non pensasse 
ch'il più forte può essere lo scamiciato, il panteista 
invece lo sa, e lo approva. Non affermo di mio nulla, 
né calunnio; anzi, certe filosofìe della Storia, propa- 
late in molti libri, assolvono qualunque prepotenza, 
perchè tutte ciò che accade, doveva essere, e quanto 
si fa, è benfatto. E poiché V uomo è più vigoroso della 
donna, talvolta nell'intelletto, sempre nel corpo, ecco 
Tabbiezione della femmina presso gli Orientali e in 
qualche opera recente d' Egheliani. E perchè lo Stato 
è più forte degli uomini particolari, viene il Socialismo 
che crea il Diostato, autori sempre di quello, da Pla- 
tone al Saint-Simon, i Panteisti e i Semipanteisti. 

14. E quindi, nell'esercizio del diritto, il pantei- 
sta non può altro proporsi logicamente, che una feli- 
cità tutta di senso. Guardiamo sempre al sistema, non 
agli uomini. Sembra un paradosso; dacché gl'intendi- 
menti de' Panteisti paiono tant'alti, tanto metafìsica- 
mente remoti da ogni volgarità di sensismo; ma, 
ìnfìne, il processo logico ve li spinge. Felicità è pace 
operosa d'animo che sente r ordine in sé stesso; ma, 
dunque, smarrito il concetto dell'ordine vero ne'contra- 
dittorj, come si confondono doveri e diritti, e un fatto 
è il dovere, un fatto il diritto ; cosi la felicità non può es- 
sere che il fatto, cioè il godimento nel modo più vivo, 
più certo, più presenta neo, più mondano che mai possa 
conseguirsi, e dunque il piacere nel suo più sensibile 
significato. E ne vogliamo noi la prova? Qual fine 
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pongono essi alla umana bonlà e quindi all'operare 
umano, sì privato, si pubblico, i Socialisti? Non altro, 
se non la comune partecipazione alle materiali utilità, 
per ministero di Slato e mercè i lavori de' cittadini. 
Che fine pongono i Comunisti? Le dottrine loro su'con- 
nubj lo mostrano più chiaro; né cccorre distendersi 
oltre. 

15. Il Panteismo, dunque, negata la creazione, 
annienta i postulali della moralità, e indi la moralità 
stessa; perchè Dio s'immedesima essenzialmente con 
l'universo; la legge morale non ha più imperativo as- 
soluto, fatta uguale all'uomo ed a leggi fìsiche; la li- 
bertà bilaterale rimeritala diviene un assurdo per la 
svolgersi necessario dell' essenza universale; l'ordine 
della natura e però de' doveri e de' diritti s'arruffa 
inestricabilmente per la confusione de'contradittorj; 
tantoché, come dissi a principio, i danni di tal sistema 
ne dimostrano l' erroneità. Per tal modo il Panteismo 
è neir èra cristiana un retrocedere al Paganesimo. In 
che consiste l'essenza di questo, e in che differisce dal 
Cristianesimo sostanzialmente? Nel confondere la divi- 
nità e la natura; in modo materiale, fantastico e parti- 
colareggiato le moltitudini, più raffinatamente i filosofi 
astrattamente e indefinitamente; pur sempre, dal- 
l' una parte e dall' altra , la confusione stessa. biso- 
gna^ dunque, ammettendo con l'Hegel che furono un 
perfezionamento il Cristianesimo e la sua civiltà, non 
tornare a cosa men buona, o negare quel perfeziona- 
mento slesso, come fanno alcuni (venuti dopo di lui), 
a' quali par meglio la Venere antica che le pitture di 
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Raffaello e le sculture del Ghibertì, la schiavitù delle 
migliaia nel Gentilesimo che Y uguaglianza cristiana: 
ma e allora, doy' è il si millantato progresso indefinito? 
Anzi, questo Panteismo rinnovato è un regresso anche 
a paragone del Paganesimo vecchio : non dico per l' in- 
tenzioni; ma, quanto più per la riflessione s'attenuano 
le forme fantastiche dell'essenza indefinita, tanto più 
riesce impossibile la vivezza d' una fede confusa che 
perdurava ne' panteismi e ne' politeismi antichi, e che 
pur' aveva del buono e del salutare; ma oggi l'adora- 
zione della divinila panteistica è quasi erudizione, come 
del Goethe avanti la statua di Giove, o sorriso beffar- 
do, come del Goethe medesimo in certi suoi versi. 

16. Inoltre la vigoria dell'uomo, la dignità sua, 
e l'impulso vivo d'ogni operosità privata e pubblica, 
son posti nel profondamente sentirci liberi; perchè, 
consapevoli dell'interna libertà, si accende nel nostro 
cuore il desiderio di porla in alto, e di accrescere le 
dovizie intellettuali e anco le materiali a sé stessi, a'con- 
giuntì, alla patria. Se fallisce cosi alto sentimento, ci 
abbandoniamo, fiacchi, senza desiderj e senz'amore. 
Condannano taluni le misticità oziose ed eccessive, che 
la Chiesa non approva; celebrano le nazioni trafficanti 
e laboriose, che non si lascian vincere a impedimenti, 
e li vincon tutti col franco animo, volendo fortissima- 
mente ciò che vogliono; molti lodan poi la fierezza 
de' Settentrionali che, irrompendo sull'impero di Ro- 
ma, scossero dal sonno le genti latine; anzi, male inter- 
pretando il Cristianesimo, qualcuno lo accusa d'incep- 
pare l'arbitrio umano: ma che sorta di contraddizione 
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pertanto è mai questa , tenere siffatti propositi e spe- 
rare il risorgimento della patria e il miglioramento 
umano da filosofie av versatrici d' ogni morale imputa- 
zione? Gli effetti sono presenti, né abbiamo da deside- 
rarne le prove in futuro: noi dobbiamo scegliere; o 
seguir r Europa che sente la libertà, o ì Musulmani ch« 
credono alla necessità. Per me, fra l'opinioni che, sde- 
gnose del senso comune, accolgono fantasie d' una crea- 
zione air umana, e le dottrine opposte che , consenzienti 
al senso comune, affermano Dio creatore, io la gran- 
dezza del pensiero vedo più da questa parte che dalla 
contraria; e se, a compimento di speculazioni ardi- 
mentose, dicono certuni: non il Dio del popolo, ma 
r essenza universale priva d' intelletto e d' amore; non 
la legge assoluta, ma T inlimo svolgimento; non la li- 
bertà bilaterale, ma la cieca necessità; non l'ordine^ 
ma r essenziale indifferenza; io per me preferisco di 
stare col popolo che, senza dottrina, sa levarsi all'In- 
finito. 
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CAPITOLO XVII. 



Effetti morali del Dualismo* 



SOMMARIO. 

4, In che modo dal Panteismo bann' occasione gli altri sistemi non 
veri. — % Non bisogna lasciarsi prendere all'apparenze degli 
splendori greci e Ialini. — 3. Idea di Dio ofTuscata nel Dualismo 
greco; — 4. e quindi la legge morale; — 5. anche le libertà 
interne; — 6. e l'ordine dell'universo; — 7. e il morale; — 8. 
cioè i doveri religiosi, — 9. e d' umanità, — 40. e i diritti. — 
éi. Dualismo degli Arabi. — 42. Dualismo de'Cartesiani ; — 
43. e sue conseguenze principali. — 44. Deismo, — 45. e co- 
m'oEFenda i diritti religiosi, — 46. e l'ordine de* doveri reli- 
giosi e d' umanità. 

1. Le dottrine contrarie al Teismo passano dalla 
confusione de'Panleisti alla divisione de'Dualisti; per- 
chè da una parte, repugnando alla mente nostra di 
confondere la natura e Dio, per le contraddizioni es' 
senziali di tal sistema, e da un'altra parte non pia- 
cendo ad alcuni di accettare il dogma razionale de'Tei- 
sii, come fu di qualche Arabo; oppure la verità della 
causa prima restando da secoli oscurata negli errori 
del Politeismo, benché non estinta nel segreto degl' in- 
telletti e nella lingua o in certe tradizioni popolari, 
come fu degli antichi filosofi Greci e Romani; ac- 
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cade che si viene a separare tra loro Dio e la natura, 
quasi due principi coeterni. Ma fatto è, che la serie 
degli errori principiò sempre da chi confondeva, né, 
senza questo, sarebbe mai venuto chi separava; tan- 
toché ne'Dualisti appariscono i vestigj di questa origine 
dal Semipanteismo. Anche dobbiamo avvertire che nel- 
r èra cristiana la successione de' sistemi negativi non 
conduce sempre i pensatori ad impugnar Y atto crea- 
tivo, perchè si sentono gì* influssi del Cristianesimo; 
come, specialmente negli ultimi scritti, fu apertissimo 
teista il Mazzini, quantunque abbia un misticismo 
d'intuizioni neoplatoniche; ovvero, come aperti e 
splendidi Teisti sono ì mistici della FilosoGa italiana 
odierna, quantunque professino l'immediato intùito, 
chi dell'idee divine, chi della realtà divina stessa, né 
ammettano, senza di quello, il valore della ragione 
umana per sé stessa. Ma, badando alla storia de' si- 
stemi, ci accorgiamo che Y alterazione loro derivò 
da' Panteisti per l' efficacia o palese od occulta di qual- 
che loro dottrina: cosi le intuizioni mistiche sono pro- 
cedute da' Neoplatonici , ch'esagerarono il Semipantei- 
smo di Platone, o la divinità dell' intelletto umano, 
non ammessa oggi dai non Panteisti, ma che in fatto 
fu la causa del creder possibile la naturale visione di 
Dio e degli archetipi eterni; talché si rigetta la pre- 
messa e si accetta la conseguenza. Similmente le ne- 
gazioni dell'Idealismo e del Sensismo non sarebber 
possibili, se dapprima il Panteismo non avesse con- 
fuso il divino, lo spirituale, rintellettuale, con l'uma- 
no, col materiale, col sensibile, onde poi succede il 
Dualismo, e da questo chi prende l'una parte o l'ai- 
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tra della verità intera e separata. Cosi avvenne tra i 
Greci, e cosi fra noi. 

2. Parlerò, dunque, prima del Dualismo antico, 
e poi del com' esso ricomparve nell'era volgare. Gli 
splendori di Grecia e dì Roma non devono abbagliarci 
la mente, maravigliala per tanta bellezza d'arti e di let- 
tere, per tanta sapienza di libri filosofici, e per l'ec- 
cellenza di virtù politiche; giacché quanta miseria 
s' ascondeva là entro I quanto dispregio della donna 
e del povero e dell' artigiano I quanta crudeltà contro 
i servi! quanta corruttela! Mi narrava un viaggiatore, 
com'egli, sbarcalo al porto d'Alessandria in Egitto, 
sentisse per prima cosa i gridi angosciosi d'un servo, 
percosso dal suo padrone senza pietà; ed io pensava, 
che tanta efferatezza, onde il mio amico mostrava di 
raccapricciarsi ancora, fra' Greci e fra' Latini era co- 
mune spettacolo. E basterebbe a provarlo, che nelle 
commedie antiche lo schiavo è chiamato a ogni tratto 
furcifer, carnufex, e vien minaccialo continuamente di 
supplizj. Leggendo i Captivi di Plauto, a quel dialogo 
dov' Egione racconta , novellando , che Filocrale si 
recava in Elide da suo padre, e Arisfonle gli grida: 
Qual padre, chi è servo? Quem patrem, qui servos est 
(Ediz. di Torino, 1822, pag. 482), noi non possiamo 
far' a meno di sentirci stringere il cuore, mentre i Ro- 
mani avranno sorriso, come d' una cosa solita e molto 
naturale. Or doveva essere una filosofia morale molto 
imperfetta, o mescolata di molti errori, quella che, 
salvo Seneca e già in tempi di Cristianesimo, non con- 
dannava queste crudeltà e, anzi, reputava legittima 
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la servitù. Vediamo dunque le conseguenze morali ài 
quel sistema. 

3. Il pensiero che Dio è creatore, ne' popoli gen- 
tili si conservava fra le molte superstizioni; e per- 
eiò Lucrezio contrapponeva Yex nihilo nihil divinitus^ 
unquam, e Cicerone poi confutava (come si ha da 
un frammento De Natura Deorum) V origine della ma- 
teria. Qui appunto consiste V essenziale divario fra ì 
Teisti e i Dualisti che reputavano coeterna la materia 
né creata da Dio, si solamente informata, come la 
creta dal vasaio, come un edifìzio dall' architetto (a 
quel modo che grande architetto della natura chia- 
mano Dio anch' oggi le sètte massoniche), o come il 
corpo dall'anima vivificativa. V'ebbero bensì tre opi« 
nioni principali, di Platone, d'Aristotile, degli Stoici. 
Sublime davvero l'idea di Dio in Platone, che lo no- 
mìndi Padre dell'universo nel Timeo, e Sole dell'anima. 
Idea del bene. Demiurgo, Mente degli archetfpi eter- 
ni, nella Repubblica, nelle Leggi, nel Parmenide, e 
altrove ; ma pure il Dio assolutamente infinito non è il 
Dio platonico, perchè (il Timeo lo dice chiaro) gli 
manca l'elHcienza creatrice, benché, guardando ne'suoi 
archetipi eterni, egli ponga ordine maraviglioso nella 
materia disordinala. Che cosa è il Dìo aristotelico? £ 
il pensiero del pensiero, cioè l'essenza purissima del 
pensiero; ma non creatore, segregato dalla natura ,^ 
senza notizia perciò delle cose particolari; e la natura 
poi^ alla quale si mesce l'intelletto eterno (talché Ari- 
stotile la chiama dèmone), tende verso Iddio, perché 
d'alto in atto ne imita più e più l' atto puro, cioè non 
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misto di potenzialità, si atto semplicemente. (Jdetaf.) 
Per gli Stoici, finalmente^ Dio è l' anima del mondo; 
e con versi egregi lo cantò Lucano nella Farsalia, dove 
Catone , consigliato d' interrogare un oracolo famoso, 
risponde: Dio essere ovunque, perchè vita e mente 
dell'universo. {Phars,, ix, 565.) Queste dottrine sì belle 
guastò un difetto essenziale; giacché il Dìo loro è più. 
meno a somiglianza dell' uomo che plasma e noa 
crea, e, anzi. Dio e la natura sembrano insieme l'uomo 
intero, anima e corpo vivificato. 

4. Che relazione avvi tra questo Dio e la mo- 
ralità? Intento principale de' filosofi antichi è di porre 
in Dio la ragione somma dell' ethos , cioè della virtù 
e del costume, talché per esso la legge acquisti auto- 
rità inviolabilità divina. Infatti, secondo Platone» 
l'idea divina del Bene, rifulgendo negli animi, rende 
possibile la virtù loro, cioè Prudenza, Giustizia, Tem- 
peranza e Fortezza; per Aristotile, poi, la legge del 
giusto e dell'onesto è bensì la natura stèssa; ma la 
natura eh' è piena del divino intelletto» talchi, invalsero 
quegli aforismi peripatetici, la natura non fa nulla 
invano , la natura fa tutto con mezzi semplici, la sa" 
pienza di natura, e simili; finalmente, per gli Stoici, 
legge deiruomo è la natura o la ragione, perchè la 
ragione di Dio informa essenzialmente l' universo e 
noi ne partecipiamo. Tutto ciò contiene molte verità, 
e manifesta le tradizioni perenni della Filosofia. Nondi- 
meno i difetti nel concepire la relazione del mondo 
con Dio si trasfondono nel concetto di legge ; perchè 
si reputò, è vero, essenzialmente distinto Iddio dalla 

Corti. Il Buono nel Vero. — I. 20 
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materia e dal senso animale , ma V intelletto nostro 
parve alcun che di divino, divinae aurae, una divina 
emanazione; sicché il Dualismo antico, quant'alle na- 
ture intellettive, fa semipanteistico, e ne mostra in sé 
medesimo le repugnanze. Indi non un chiaro concetto 
della Provvidenza^ che Aristotile anzi negò^ e gli 
Stoici disser Fato; indi la niuna notizia del progresso, 
cioè del perfezionamento universale, quantunque si parli 
ognora d' un perfezionamento individuale ; indi non 
chiara o dubbiosa, o taciuta T immortalità personale 
degli spiriti umani; ma, soprattutto, poiché avremmo 
del divino anche noi, non bene rilevato l'impero di 
leggi morali (lom' assolutamente superiore al nostro 
volere, all'intendere, al sentire, a tutta la nostra na- 
tura , che gli è soggetta. 

5. Se n'arguisce quanto dovesse offuscarsi la dot- 
trina della libertà interiore per tale Semipanteismo. 
Leggiamo in Platone cose sublimi sulla libera scelta 
tra bene e male, bastando a provarla il Fedro e la 
jQgura di quel cocchio che, tirato contrariamente da 
due cavalli o verso il cielo o la terra , r animo eh' è 
auriga o fa prevalere il moto celeste o si lascia in ba- 
lia dell'altro; ma quando poi il grande filosofo e 
poeta vuol determinare logicamente il concetto di li- 
bertà, i commentatori vi trovano impacci non pocUi; 
giacché , stando al principio che Y anima é divina in- 
tellettualmente, non si sa vedere la possibilità dell'er- 
rore volontario e del peccato. Aristotile che ne' Libri 
morali riprovò l'opinione socratica dell'immedesi- 
mare r atto volontario cattivo con un errore dell' in- 
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telletto e che descrive la libertà elettiva con finissimo 
esame, poi, quando cerchiamo s'egli annoveri la vo- 
lontà fra le potenze superiori^ cioè dell' anima razio- 
nale, tra le potenze inferiori, cioè dell' anima sen- 
sitiva, il II libro De Anima ci toglie il dabbio, 
perchè ivi Aristotile fece della volontà un appetito 
animale, diretto dalla ragione , e da essa sollevato alla 
libertà ; dottrina che condusse alle conseguenze volgari 
del Sensismo, perchè il trasmutarsi d'un appetito sen- 
sitivo in libertà razionale non può intendersi menoma- 
mente. Gli Stoici, poi, professarono risolutamente la 
<lottrina del Fato, sebbene dicessero che gli possiamo 
resistere, ma non superarlo. Però, secondo le varie 
dottrine, qual mercede o sanzione alla libertà? Platone 
ripeteva le tradizioni popolari del Tartaro , e le orien- 
tali e pitagoriche della trasmigrazione, ina nulla di 
preciso; Aristotile non fa motto di ciò ; gli Stoici aper- 
tamente professano il ritorno degli animi nell' anima 
universale. Invero, dovevano que' filosofi trovarsi 
molto angustiati a scegliere, o illazioni di Semipantei- 
smo , che mette l' identità finale degl' intelletti neir es- 
senza loro iniziale, oppure le illazioni del buon senso 
« desiderate da essi, di riconoscere alla virtù ed al vi- 
zio la sanzione temporanea e futura. I filosofi e i giu- 
reconsulti di Roma, contemperando al senso comune 
la greca Filosofia, benché non senza errori, evitarono 
molto l'esorbitanze; sicché Cicerone mitigava lo Stoi- 
cismo, e nel Sogno di Scipione rappresentò la durata 
immortale de' buoni spiriti; ma simile piuttosto ad 
una repubblica deificata, che ad un consorzio degli 
spiriti stessi nella visione di Dio. 
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6. E come , del resto, poteva non iotorbidarsi 1» 
nozione della libertà rimeritala e della legge impera- 
tiva , se, non chisrrita la nozione di Dio creatore, non 
poteva esser pura nemmeno la dottrina dell'ordine 
mondano e del morale? Di fatto y eccoci al quesito sul- 
r origine del male nell' universo. Il male onde veniva 
mai neir origini prime? La risposta de' Dualisti greci- 
dipende dal com' essi pensavano la materia e lo spi- 
rito. Coeterna è a Dio la materia, secondo loro. E 
l'anima? Platone, Aristotile, gli Stoici van d'accordo 
in distinguere le nostre facoltà sensitive o animali 
dall' intellettive o spirituali; e assegnarono ad esse due 
soggetti diversi, alle sensitive la psiche r ma il nous 
{logos, mente, spirito) alle intellettive. L'anima sensi- 
tiva è immersa entro la materia, dice il Timeo di Pla- 
tone; vien dalla materia, dice il De Anima di Aristo» 
lile: un'aria ardente, corporea, caduca, per gli Stoici. 
Ma lo spirito poi, la mente, il nous , non è incomin- 
ciato mai, e però non ha fine, non può morire, Pla- 
tone cosi diceva nel Fedone, quindi è coeterno a Dio, 
anzi è divino; viene dal di fuori dell' uomo, è divina, 
immutabile, cosi Aristotile nel De Anima (ni, 6); è 
particella dell' aura divina , cosi gli Stoici : talché per- 
iaùto, l'origine del male non potrà recarsi alla parte 
divina dell'uomo, cioè alla sensitiva. E di fatto, po- 
nendo coeterni Dio e la materia, essi la pensarono 
quasi un che opposto naturalmente a Dio, all'intellet* 
to, all'ordine razionale, un che sordo all'artista eter- 
no, ribelle, anziché soggetto; e perciò, da questa e da 
quanto mai a questa si riferisca o che ne derivi, pro- 
cede il male. Viene, diceva nel Timeo Platone, dalla ma- 
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terìa, cui Y anima non razionale e mista con essa mo- 
veva quasi caosse turbolento; viene, cosi egli nel Fedro 
e nella Repubblica, da istinti ìgììb psiche; viene dal corpo 
e dagli appetiti animali che, quasi un braccio parali- 
tico, non obbediscono alla ragione, cosi Aristotile Del- 
l' £^tca a Nicomaco; viene, cosi gli Stoici, da tutto 
ciò che non è conforme alla ragione o alla natura (e va 
bene), ma ogni cosa poi è sottoposta al Fato. Secondo 
i filosofi Greci e Romani, dunque, il male deriva nel* 
l' origini prime dalla natura o .da qualcosa che non è 
libera volontà; e questa lo trova e solamente può 
tentare di vincerlo ; e neppure Dio avrebbe potuto far 
si che la natura non contenesse il male in sé stessa, 
perchè la materia del mondo non dipende da Lui asso- 
lutamente, non s'origina da Lui, ma gli è coeterna. 

7. Ottenebrato l'ordine delle cose, s'ottenebra 
<li necessità V ordine morale , che dev' essere confor- 
mato a quello co' doveri e co' diritti. Bisogna rammen- 
tarci , che all' ordine del vero corrisponde V ordine del 
buono, aggiunta solo la relazione di finalità; sicché 
l'idea compiuta del Bene non esclude nulla, non corpo 
né senso, non l'anima né l'intelletto, non l'uomo sin- 
golo né la società degli uomini, non la natura né Dio ; 
ma ogni cosa é ordine di mezzi a' finì dell' intelligenza, 
6 ogni fine poi é al fine assoluto. Invece, che cos'è 
l'armonia del bene pe' Dualisti greci? Per fermo» 
stando alla filosofia loro essi doverono spregiare senso 
e corpo e vita animale, naturalmente nemica della ra» 
gione, o della parte divina di noi stessi , e porre la 
questa il bene unico. Indi segui un fatto singolare. Poi* 
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che la ragione si perfeziona con la scienza, successe 
clie i filosofi Greci, come altresì gli Orientali, colloca- 
rono nella scienza il bene vero, e indi lo crederono 
un privilegio, non un che comune a tutti gli uomini; 
onde la virtù parve a' Greci più de' dotti che del pò- 
polo; e Platone, perciò /se stupendamente diceva, imi- 
tate Dio , lo intendeva piucchè altro come termine di 
scienza, talché spregia i volgari e li reputa incapaci 
di verità e di virtù, e di partecipare al Governo della 
Repubblica, solo idonei a laboriosità di mestieri; Ari- 
stotile poi ne'Libri morali (ad Nic.) espressamente sta- 
bilisce il termine della virtù nella contemplazione; in- 
terpetrata poi si altamente da' filosofi cristiani come 
vita intellettuale di carità. Secondo gli Stoici, dagli of- 
ficj comuni ad ogni uomo si distingue la verace vìrtù> 
di' è solo del sapiente o del filosofo imitatore della na- 
tura filosofando, e sollevati cosi alla divinità dell'animo 
proprio e della natura universale. 

8. Di qui una certa confusione de' doveri reli- 
giosi e d' umanità , in mezzo a dottrine nobilissime. 
San Paolo rimproverava i filosofi {Epist. adRom.^ i, 21) 
che, conosciuto Dio, non debitamente poi l'adorassero, 
dati al culto delle creature, cioè al Paganesimo. Qaal 
verità storica s'acchiude in tali parole? Conobbero Dio 
essenzialmente distinto dalla natura i filosofi Greci e 
Romani, e furono perciò dualisti; ma lo confusero di 
nuovo perchè semipanteisti. Da' Memorabili di Seno- 
fonte si rileva, come Socrate ammettesse gli Dei, ge- 
nerati emanati dal Dio unico; Platone poi, quantun- 
que in molti suoi Dialoghi, nelle Leggi singolarmente. 
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riprovi con parole si degne^ si ardite, si gloriose alla 
Filosofia ed a lui^ le profane parole de' Gentili e de'poeti, 
e quantunque preghi talora Iddio con parole imitabili 
anche a'Cristiani, tuttavia nel Timeo e altrove chiama 
Dei le intelligenze degli astri; e Aristotile faceva del- 
l'intima natura di tutto il mondo un dèmone, ossia una 
comunicazione del divino intelletto; e gli Stoici^ come 
dappoi gli Alessandrini , cercavano interpretare allego- 
ricamente la Mitologia, quasi manifestazione molti- 
plico del Dio uno : e cosi fu accoppiata 1' adorazione 
pagana (come di Socrate che sacrificava) con le filoso- 
fiche speculazioni. Ecco il significato del conoscere Dio, 
e altresì dello sconoscerlo ; contraddizione che nasceva 
dalle dottrine. E cosi veniva guasto l' ordine de' do- 
veri religiosi. 

9. Lo stesso de' doveri d'umanità. Certo, i filo- 
sofi della scuola socratica gloriosamente s' opposero 
agi' loDj materialisti col detto Conosci te stesso, e vi 
crederono in chiusa ogni sapienza; e certo, la nozione 
della personalità umana risplendè allora di viva luce, 
bastanti a provarlo i Libri morali d'Aristotile o gli Officj 
di Cicerone. Tuttavia dall' indiar V intelletto, da porgli 
nemico naturalmente il corpo ed il senso^ e da collo- 
care nella scienza il Bene supremo, procedevano con- 
seguenze non buone quanto a' doveri dell' uomo con 
sé stesso e con gli altri uomini. Conseguenza notabi- 
lissima, per esempio, per la lecitezza de' piaceri cor- 
porei. Che cosa determinerà nei piaceri l' onestà loro 
il contrario ? Se il pensiero contemplativo è il bene 
vero e sommo, tutt'i piaceri, purché non turbino la 
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conlemplazione , sono leciti o, a dir meglio, sono in- 
differenti, né buoni né cattivi. Celebre si è tal dottrina 
nel Misticismo panteistico indiano; ma si riscontra, 
benché più temperata, nella Filosofia greca. Non avvi 
ne' Dialoghi di Platone un unico luogo, che affermi 
doverosa la castità pe' celibi, si solo la continenza ; né 
un luogo unico in Platone od in altri da condannare 
i piaceri , a cui servivano le schiave ; tantoché il di- 
vino Filosofo potè credere non disonesto , anzi bello , 
quel suo comunismo della Repubblica. È notorio poi, 
come Aristotile nella Politica procuri determinare i 
limiti onesti all' infamia de' cinedi ; e com' altresì Ci- 
cerone impose negli Otìlcj al figliolo non ammogliato 
la temperanza, non l'astinenza. Perciò, rispettabile 
solo r addottrinato (benché la coscienza umana rechi 
spesso la Filosofia degli antichi a belle contraddizioni), 
talché, rappresentando i filosofi la ragione dell' uomo 
(secondo Platone), essi han da governare soli la Repub- 
blica, i mestieranti obbediscano, perché rappresentano 
gli appetiti sensitivi ; tenuto a vile il lavoro, che davasi 
per lo più agli schiavi, e che filosoficamente si repu- 
tava officio dell' uomo animale; quindi la superbia, 
onde i Greci e i Romani chiamavan barbari tutti gli 
altri popoli, gente senza umanità, perchè, privo del- 
l' arti nobili e della scienza, V uomo non pareva quasi 
uomo. 

40. Si capisce quanto dovesse con l'ordine de' do- 
veri riceverne offesa l'ordine correlativo de' diritti. 
E già comparisce da quello accennai de' servi , de' me- 
stieranti, de' forestieri. Ha lo stesso poi si vede nelle 
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{amiglie e nello Stato. Come può egli aversi giusta no- 
zione del consorzio domestico^ senza determinare bene 
i diritti della donna , soggetta beosi all' uomo , ma in 
compagnia di vita, e partecipe con lui al governo della 
casa e al principato de' figliuoli? Invece, ponendo la 
sola eccellenza nel pensiero contemplativo , a cui per 
natura , per familiare necessità e, piucchè mai, per 
r ingiustizie del Paganesimo, si credevano non atte le 
donne, avyeniva ch'esse, non solo in fatto, si per la 
Giurisprudenza e per la Filosofia, restassero invilite. 
Abbiamo nel Convito di Platone Diotima filosofante;, 
come r Aspasia di Pericle; ma intanto V amasie de' Gre- 
ci, com'a'tempi paganeggianti di Luigi XIV, venivano 
in onore per gli ornamenti dell' ingegno, anziché per 
governo domestico; e Platone poi trattava le donne 
per modo nella sua Repubblica da parerci, come disse 
il soldatesco Napoleone I alla Sthael , eh' egli le stimasse 
utili soltanto per generare figliuoli allo Stato ed alla 
milizia. Se l' uomo dominava le donne assolutamente, 
cosi lo Stato dominava tutto V uomo. E perchè? Dato 
quell'intimo Semipanteismo, il fine temporaneo e so- 
prammondano d' ogni uomo singolo perdeva impor- 
tanza, che tutta si dava piuttosto a qualcosa di comune 
o di permanente nel mondo, cioè alla Repubblica; e 
questa i filosofi vollero ideata per modo, che la mi- 
nima parte si concedesse alla libertà privata; e così, 
di fatto, vennero congegnate da' Legislatori di Grecia le 
città loro; cosi lo Stato ideava Platone, attribuendo a 
ciascuno i suoi oificj determinati , e che ognuno vi na- 
scesse per la famiglia sua, né potesse mutarli; e cosi 
Aristotile crede da natura i sqjtvì; e gli Stoici poi esa- 
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gerarono eccessivamente la subordinazione di tutl' i 
lini e di tutti gli uomini alla cosa pubblica. 

H. S'intende facilmente, perchè nell'era volgare 
gli Arabi più illustri s' appigliassero al Dualismo dei 
Greci , segnatamente all' aristotelico. Essi avevano preso 
in Oriente, massime tra' Persiani e tra gli Alessandrini^ 
tendenze di Panteismo; ma la religione di Maometto 
(perchè la credenza religiosa può sempre nell' intimo 
de' sistemi filosofici, anche opposti a quella) fece si^ 
che insegnandosi dal Corano la causa creatrice, sebbene 
a questo insegnamento contrasti l'altro de' fati non 
vincibili, e un misto di dogmi rabbinici, cristiani e 
gnostici, la più parte de' filosofi come Avicenna e 
Averroè aborrissero da unificare sostanzialmente la 
materia e Dio ; ma esagerassero ad un tempo Y emana- 
zione degl'intelletti, a mo' de' Neoplatonici, la necessità 
del Fato, e i principj del Semipanteismo platonico ed 
aristotelico. Talché gli Arabi poi vennero a negare la 
Provvidenza nel celebre libro De tribus impostoribus , 
attribuito ad Averroè da taluni , ma certamente arabo 
di provenienza; e quindi fu impugnata la manifesta- 
zione vivente di Dio ne' fatti del genere umano. Con le 
dottrine di que' filosofi, perciò, né possiamo dimo- 
strare, la libertà umana, né la morale imputabilità, né 
la sanzione immortale: onde gli Scolastici cristiani, come 
san Tommaso e Dante, si al vivo sentirono la necessità 
di confutare la comunanza dell' intelletto agente o del 
possibile, come la posero gli Arabi e i loro imitatori. 

12. Neil' epoca moderna finalmente, o epoca della 
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Riforma, comparvero di Daovo i Dualisti: ma tempe- 
rati dalle dottrine del Cristianesimo: talché la crea- 
zione non venne impugnata da loro ; ma neppure pie- 
namente riconosciuta. Due forme principali ebbe il 
Dualismo: cioè il Cartesianismo ne' primordi di detta 
epoca, e il Deismo più recentemente. Checché siasi detto 
in contrario, Y opera del Cartesio, che proclamò si al- 
tamente la riflessione del pensiero sopra di sé, vdole 
reputarsi bellissima e rinnovatrice. Ma una parte nega- 
tiva egli ebbe, alla quale cooperarono cagioni moltiplìci 
e contrarie : fatto non raro, e che lo storico deve spie- 
gare. Com' avveniva mai , che il filosofo francese di* 
sgiungesse il pensiero dalle attinenze reali, e ch'egli, 
ma più il Guelinx e il Malebranche, separassero per 
modo fra loro V anima ed il corpo, da sostenere che le 
due parti dell' esser nostro non hanno efficacia T una 
sull' altra , e che universalmente nessuna cosa finita 
può sopr' altra cosa qualunque operare; ma che Iddio 
effettua solo i moti de' corpi e ogni atto corrispondente 
dell' anima e ogni passione sua? Il fatto è strano. Ma 
pensando che sul cadere del Medio Evo e sui comin- 
ciare dell' epoca nuova si urtavano in Europa, e mas- 
sime a Parigi, con le tradizioni erudite de' Peripatetici 
e de' Platonici le ardite novità, e come il Bruno dispu- 
tasse veementissimo a Londra e alla Sorbona e in Àie- 
magna , ci accorgeremo che tutto ciò doveva recare 
molta incertezza sulla relazione fra r universo e Dio. 
Qua stava il Dualismo greco , si vantato nell' età del Ri- 
nascimento, ultima del Medio Evo , e che condusse alla 
Riforma; là proposte di un Panteismo rinnovato e bal- 
danzoso. Non volendo il Cartesio e i suoi negare la 



316 CAPITOLO DEGIMOSETTIMO. 

creazione, agilati tuttavìa da opinioni tanto contrarie, 
presero (anche senz' avvedersene forse) alcuna cosa 
di qua e di là. Non dissero con Platone o con Aristo- 
tile, r anima intellettiva esser divina, e che sostanzial- 
mente si distingue dall'anima sensitiva, si negarono 
questa risoluti, ponendo da una parte lo spirito, la 
materia dall'altra; onde i bruti son macchine, simu- 
lanti r anima, senz' averla; e inoltre, Dio fra lo spìrito 
ed il corpo mantiene con Y efficacia dell' atto suo la 
corrispondenza. Non dissero, poi, come il Bruno e 
come gr imitatori del Panteismo alessandrino. Dio è 
tutto, ma che Dìo fa tutto. Cosi parrebb' esaltata la crea- 
zione l'efficienza divina. No, anzi viene umiliata, 
perchè si toglie a Dìo la potenza di creare nelle cose 
una verace causalità e le reali attinenze dell' universo. 

i3. Da questo dualismo di spiritualità e di mate- 
ria procederono effetti simili, benché non uguali al- 
l'antico. Giacché, dimezzala la personalità dell' uomo 
« attribuiti a Dio gl'impulsi d'ogni moto de' corpi e 
d' ogni atto dell' anima, scaturì da ciò la necessaria ti- 
tubanza in determinare la nozione dell' arbitrio umano, 
com' apparisce ne' libri del Leibnitz: e davvero^ stando 
al sistema, la libertà bilaterale doveva rigettarsi; ma 
più che la Logica valse la coscienza. Noterò poi due 
^conseguenze, fin ora (credo) non avvertite. Dalla dot- 
trina cartesiana uscirono due scuole, tra filosofiche e 
teologiche, l'una de' Quietisti e l'altra de' Giansenisti. 
Or che troviamo noi ne' Quietisti specialmente nel si 
pio e si nobile scrittore, nel si alto ed umile Fénelon? 
Troviamo, che l'eccessiva inclinazione alla spiritualità 
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cartesiana li condusse a porre ogni oggetto della virtù 
nello spirito contemplativo, senza curare premio di fe- 
licità temporanea o eterna. E che riscontriamo nei 
Giansenisti? Un predominio d'astratte idealità, che 
portavano a considerare lo Stato nel modo che V ave- 
vano considerato i filosofi pagani; cioè, la potestà po- 
litica si disse unità universale di tutte le potestà; onde 
il fine religioso perdeva la sua indipendenza, l'Uomo 
si confondeva nella Società, la Società nello Stato, lo 
Stato nel Re, e Luigi XIV affermò lo Stato son' io. 
Cause civili e passioni d' uomini, non le dottrine sole, 
portarono que' tempi; ma, certo, le dottrine gli aiuta- 
rono molto e tentarono giustificarli. 

14. L' altra forma poi che nel secolo passato e oggi 
domina di più, è il Deismo. Nella storia de' vocaboli è 
curiosa la diversità che si pone fra Teismo e Deismor 
mentrechè la differenza consiste solo nella lettera pri- 
ma, e il Z) nostro corrisponde al T greco, come Dia 
a Teos: e perciò, stando alle voci. Deismo vale Tei- 
smo e non altro. Ha poiché Deisti presero a chiamarsi 
taluni, che, ammettendo Dio, non l'ammettevano bensì 
al modo^dei fin' allora e dopo chiamati Teisti , awenno 
che il significato de' due vocaboli amici s' inimicò. E 
che cosa li rendeva si differenti? Ecco, il teista, poi- 
ché ammette la creazione, non può non ammettere la 
personalità di Dio, cioè unità infinita d'intelletto e di 
volontà e di potenza; e perciò, egli opera come Prov- 
videnza nel mondo e nelle nazioni, tantoché alla storia 
degli uomini si congìunge la storia di Dio. Ammessa 
la creazione, non può la natura creata concepirsi co- 
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m' assoluta nel suo durare ali' esistenza e all' ordine; 
ma r atto divino, che creò l' universo, lo conserva con 
efficacia permanente, dacché nulla in Dio è tempora- 
neo e passeggero. Cosi pensa il teista che, solo, evita il 
Dualismo, perchè non disgiunge in alcun modo la na- 
tura e Dio. Invece^ coloro che nel secolo passato e nel 
presente si dicono Deisti, quantunque riconoscano Dio 
creatore, non lo riconoscono provvidente, rendendo cosi 
molto languida ed astratta la nozione della efficienza 
creatrice, quasi d'un atto che si ritira dal mondo, e 
quasi d' un artefice che, tosto compita l'opera, se ne 
ritrae. Nondimeno, altri si fermano a mezzo. Perchè, 
dove alcuni, come ij Voltaire, negano la Provvidenza 
in modo assoluto, invece altri la negano come un Go- 
verno storicamente positivo ed effettivo, e come Reli- 
gione divinamente istituita; quantunque confessino una 
talquale arcana e non definibile presenza di Dio nel- 
r ordine deir universo e negli avvenimenti del genere 
umano: e a questa opinione appartengono molti razio- 
nalisti della nostra età. 

15. Or quali son'esse le conseguenze morali e 
giuridiche di dette opinioni, sempre parlando de' si- 
stemi e non degli uomini? Come si cerca di separare 
sdegnosamente la Filosofia dalla Teologia, cosi la società 
civile da ogni Religione positiva. Si badi, che né ora 
De in altro tempo mai ho voluto celebrare intromis- 
sioni politiche od officiali nella Religione; ma intendo 
bensì un doversi astenere da tutto ciò che offenda pub- 
blicamente ì diritti della religiosa coscienza. Non de- 
v' essere sacrestano il Governo , ma non deve tirar 
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«assi alla Sacrestia; non deve teologizzare il Goyeroo, 
ma né oltraggiare chi crede alla Teologia; non dee ser- 
vire a' Sacerdoti, ma né tiranneggiare il Sacerdozio. 
Invece^ negando valore ad ogni positivo magistero re- 
ligioso, naturalmente non si capisce più V importanza 
<le' diritti religiosi o della coscienza; si spregiano, anzi, 
per lo più i diritti stessi, perchè come mai costoro pre- 
gerebbero nel fatto e nelF anima ciò che nel pensiero 
loro è puerile o fantastica semplicità? Indi la incuranza 
se il popolo bestemmi bestialmente, a strazio degli ani- 
mi credenti e a scandalo delle novelle generazioni; e, 
ancora, l'insulto e l' intolleranza e il fastidio non dissi- 
mulato d' ogni credenza positiva, e del Teismo ancora; 
o quel baldanzoso attribuire a sé soli una scienza ra- 
zionale, scienza da uomini, e vituperare di servitù gli 
altri , e cercare più o meno per vie aperte o coperte di 
rimoverli da ogni pubblico ufficio. So che molla qualità 
di gente si unisce al medesimo intendimento ; ma fatto 
sta, che V astratto Deismo sì congiunge a quest' opera 
volentieri , e 1 fatti lo mostrano, e i libri lo dicono, e le 
correnti gazzette il dimostrano, e qui lo ricordo senz'al- 
tro intendimento che di chiarire dottrinalmente gli effetti 
di tal forma del recente Dualismo. Anzi, com' avviene 
che gli sdegni fraterni sien più fieri , perchè si spezza 
un affetto più intimo , e che le guerre civili sien più 
sanguinose, perchè bisogna più ricalcitrare contro la 
natura; cosi talora queste intolleranze degli specula- 
tivi Deisti riescono più aspre degli Scettici stessi. 

16. Del resto, come potrebbe rimanere intatto 
l'ordine de' doveri? Si pone Iddio, ma per modo di 
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astrazìoDe si remota e iDdefinita, senza un culto^ senza 
un religioso consorzio^ senza tradizioni, da non sapere 
più in che possan consistere i doveri religiosi; onde 
molti Deisti , negando la Provvidenza , escludono espres- 
samenle la preghiera; né i più temperati saprebbero 
come pregare^ non sapendo più che cosa sperare o te- 
mere. Quanto a' doveri d' umanità poi , giova rammen- 
tare che il titolo loro è sempre divino; perchè net 
l'uomo va rispettato il fine^ prestabilito dall' intelletto 
eterno: ma^ davvero, non si capisce più la divinità 
del fine, quando s' ecclissa il concetto di Provvidenza» 
Certo, vi corre tra' negatori di Dio e i Deisti; perchè 
quelli tolgono alla natura umana ogni carattere sacro, 
né (stando a' sistemi) s' intenderebbe più allora il per- 
chè la vita dell'uomo abbia da essere inviolata, e dei 
bruti no , se fra bruto e uomo la differenza non fosse 
sostanziale: i Deisti, per lo contrario, non impugnano 
la nobiltà della natura nostra ; e, nondimeno , come de- 
terminar poi questa nobihà inviolabile, se non guar- 
diamo a' fini umani che travalicano il tempo, e che mo- 
strano la necessità del vivente magistero di Dio nella 
storia del genere umano? Affinchè l'uomo esiga ri- 
spetto, bisogna vedergli in fronte alcun che di sacro; 
splendore che non può essergli comunicato da un'astratta 
Divinità, si dal Dio vìvo. Padre comune. Il Dualismo 
greco e l'arabo, dunque, non che le recenti forme di 
dualità cartesiana e deistica, ci rendono sicuri, che solo 
dal Teismo prende chiarezza l' ordine morale, perchè, 
fuori di quello, viene ad ottenebrarsi ogni postulato di 
questo, cioè. Dio, legge, libertà e ordine de' fini. 
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Effetti morali dell' Ide^dismo e del Sensismo. 



SOMMARIO. 

4. Come vengano gì' Idealisti e i SensisU; — 8. e loro apparire 
insieme. — 3. Metodo degli uni e degli altri. — 4. Che cosa 
è Dio neir Idealismo; « 6. che la legge morale e la libertà; 

— 6. che r ordine delle cose e i doveri ; — 7. che i diritti? 

— 8. Onde poi segue lo Scetticismo assoluto. — 9. Che cosa 
è Dio per i Sensisti; — 40. che lalegge morale; — 44. che 
la libertà, V ordine , i doveri , i diritti? — 42. Onde viene il 
Materialismo, e illusione di questo. — 43. Due modi dollari» 
flessione sua; o nei termini del fenomeno, — 44. o nel feno- 
meno stesso; — 46 e come allora si cerca invano di mantenere 
le moralità. — 4 6. Positivismo ; e due pericoli da evitare. 

1. D Dualismo genera lo Scetticismo, che prima 6 
particolare, poi generale. Supponendo segregata la na- 
tura da Dio, l'idea dell'ordine (cioè di tutte le rela- 
zioni) s' ottenebra nel nostro pensiero; e, cosi, opi- 
niamo anche separati r intelletto e il senso , Io spirito 
e la materia, l'anima e il corpo, giacché, per la tota- 
lità delle relazioni stesse , V ordine intero delle cose a 
delle idee può rassomigliarsi a un tessuto di maglio 
tutte d'un filo che, spezzato, le maglie si disfanno 
r una dopo l' altra. Ma succede poi un fatto anche più 

Corti. Il Buono noi Vero. — !• 21 
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grave, se noD ritorniamo all'armonia. Succede che, 
rotto l'ordine dell'attinenze, non si vede più la ra- 
gione del doversi afifermare i termini di quelle, giac- 
ché le cose le conosciamo per una correlazione di 
fatti e di concetti. Dio per la natura, la natura per 
Iddio, l'intelletto per il senso, il senso per l' intelletto, 
r anima per il corpo vivificato, il corpo per V anima 
razionale, l'una cosa per l' altra , l'una idea per l' altra : 
e questo si vede nel comune conoscimento e in ogni 
scienza. Or dunque, rotto nel pensiero il vincolo degli 
oggetti, si rompe il filo del discorso, manca cioè il 
modo di andare col ragionamento da un oggetto all' al- 
tro, e quindi ne dubitiamo e li neghiamo. Ma prima 
di negare tutto, si nega in parte; onde nascono due 
forme particolari di Scetticismo , a seconda de' termini 
contrapposti, che vengono affermati o negati. S' afferma 
da certuni la natura intellettuale, negando la cognizione 
della sensibile o, anco, la realtà di questa, detti Spi- 
ritualisti e Idealisti; s'afferma in contrario da certi 
altri la natura sensibile o anche soltanto la materia, 
negando l' intelletto e Io spirito , chiamati perciò Sen- 
sisti e Materialisti. Dobbiamo esaminare le conseguenze 
morali dell'Idealismo e del Sensismo. 

2. Ma intanto accennerò che la Storia di tutt' ì 
tempi ci assicura che, dopo il Dualismo, si cadde sem- 
pre in questi errori; perchè, tenendo la stessa via, si 
fa lo stesso cammino. In Grecia professarono V Ideali- 
smo i nuovi Accademici , Sensismo e Materialismo gli 
Epicurei; nel Medio Evo i Concettuali furono Idealisti, 
e i Nominali furono Sensisti; nell'epoca moderna il 
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Berkeley e tutti gli esageratori dello Spiritualismo Car- 
tesiano presero la idealità, il Locke poi e i suoi ammi- 
ratori di Francia preferirono il senso e la materia. In 
ogni tempo, dunque, presso all'idealista noi troviamo 
il sensista, né questo va mai scompagnato da quello 
È un fatto di grande importanza , perchè costante , gra 
ve, cospicuo a chiunque legge gli Storici della Filoso 
fia. Onde mai, nella opposizione loro, la loro insepa 
rabilità? La risposta è semplice. Gli uni e gli altri 
prendono in parte due ordini di cose uniti nella co- 
scienza , sensi e intelligenza, i fatti esteriori e interiori, 
4' apparenze sensibili e l' idee , corpo e spirito; talché 
le due opinioni dimezzate rendono testimonianza del- 
l' intero. Qui consiste Terrore di metodo, non guar- 
dare al tutto. Bisogna per altro ricordare, com' avvertii 
liei capitolo precedente, che T efficacia del Cristianesi- 
mo, confessata o no, ha impedito spesso l'estreme 
conseguenze de' sistemi ; e, a quel modo che il Dualismo 
del Cartesio non può paragonarsi al socratico, simil- 
mente né r Idealismo del Berkeley all' accademico, né 
il Sensismo del Condillac agli Epicurei. Quelli s' inge- 
gnano, contro le loro premesse,. di mantenere intatto 
il dogma di Dio creatore e la certezza dell' universo 
creato. Più mirabile di tutti é il caso del Kant, che, 
dopo aver negata ogni certezza nel suo libro La Ra- 
gione pura, poi nella Ragione pratica dall'imperativo 
morale viene affermando la realtà dell' anima umana, 
dì Dio e de' corpi, e passa cosi dallo Scetticismo al- 
l' Idealismo e giunge infine al Teismo. Fu idealista, 
perché non riconosceva le attinenze concrete del pen- 
siero conili oggetti, e il suo imperativo è una forma 
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del pensiero stesso ; fu teista perchè, contro il sistema^ 
pone la certezza deir arbitrio umano, dell' immortalità 
e di Dio com' una credenza eh' è necessaria condizione- 
della Ragione pratica. Intanto noi vedremo, che tutta- 
via r offuscamento dell' ordine concreto viene seguito 
dall' offuscamento dell' ordine morale. 

3. Idealisti e Sensisti non muovono dalla coscienza 
perfetta dell'uomo, né la osservano in ogni suo fatta 
e relazione; sicché non può concepirsi per loro una 
dottrina morale e giuridica, da contentare i bisogni 
tutti dell' essere umano: bensì V idealista prende un'idea^ 
un'altra dello spirito nostro, il sensista un senti- 
mento, un appetito; chi la tendenza di socialità, chi 
l'amore del piacere, chi l'aborrimento da' dolori, chr 
la simpatia, chi altro e altro; e tutti, l'idealista da 
quell'idea, il sensista da quel sentimento, voglion de- 
durre tutto il diritto e il dovere o il benessere; sbs^ 
aliando la via manifestamente, come un fisiologo che,, 
studiando un braccio, credesse di dedurne poi tutte te 
leggi e tutte le funzioni del corpo vivente. L' idealista, 
sollevatosi a un'idea, presume di tirarne fuora, quasi 
filando, il suo sistema. Ora, un' idea immobile, astrat* 
ta, generica dell'intelletto come potrà essa farci capire 
la mobile progressione degli uomini nel tempo e nello 
spazio, nella vita interiore e nella esteriore, nella prit- 
vata e nella pubblica, dell'uomo singolo e delle na- 
zioni? L'idea da sé sola è fredda, senz'affetto; o coma 
potrà essa perciò dimostrare a noi gì' impulsi e il fine 
della vita? Ma il sensista, invece, deprime l'intelletto 
a' sensi e a' loro appetiti : ora, il senso corporeo 
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eh' è cieco per sé, disamorato, interessato, potrà spie- 
garci mai tutte le nobili cose, Y afifetto del bene altrui, 
senza badare al proprio, V annegazione del soldato che, 
ignoto, muore volentieri per la patria sua, il perfezio- 
namento umano che tende a un segno indefinito, nò 
cade perciò sotto i sensi, ma risplende al pensiero 
come l'oggetto ideale degli artisti e de' poeti? Bisogna 
dunque riunire ciò che Idealisti e Sensistì disgiungono; 
totalmente affermare ciò eh' essi affermano in parte , 
riunirlo non quasi eclettici, ma come osservatori giu- 
nti che lo trovano unito nella coscienza. 

4. Guardiamo prima le conseguenze dell'Idealismo. 
Chi professa tal . dottrina , muove da un aforisma, 
eh' egli crede assiomatico e eh' è invece una metafora. 
Egli dice: il pensiero non può escire fuor del pen- 
siero. Certamente, poiché nessuna cosa può separarsi 
da sé od essere altrove che dov' e^sa è: talché, senz' al- 
cun dubbio, il pensiero, quando pensiamo il sole, non 
può essere nel sole. Ma spiegata la voce metaforica 
escire in tal modo, si vede che nessuno potè mai ne- 
gare una verità si evidente. Or l'idealista ne deduce, 
che il pensiero è dunque rinchiuso in sé stesso (altra 
metafora), cioè che non possiamo apprendere gli og- 
getti distinti dal pensiero. Ma noi affermiamo al con- 
trario che il pensiero gli apprende per le relazioni sue 
eoa essi, giacché la relazione d' una cosa con altra non 
vale uscir da sé, ma unirsi le due cose fra loro per h 
loro attività e passività: come, pensiamo il sole, dac- 
ché il sole per la luce opera sul senso, e l'alto sensi- 
bile e la relazione di quest' atto col sole viene appreso 
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dall' intellelto. E che y' entra mai r escire da sé in tutto 
questo? Ha poiché l'idealista, ingannato, lo crede, yIod 
deducendo dal suo pensiero le cose quasi geometrica- 
mente, anziché scoprirne le relazioni. Però il Dio del* 
r idealista prende di necessità una forma logica, sfu- 
mata ed astratta, che non vive più entro di noi, né 
ha divina eiScacia. Lo stesso Kant , che lo pensa come 
volontà I deducendola dall'imperativo della Ragion pra- 
tica, non può determinare ifr concetto di questa volontà^ 
perchè nella Ragion pura stimò l'idea di Dio una forma 
mentale senz'oggetto; e indi nacque il Deismo, che 
nega la storia di Dio nella storia del genere umano. 

5. E quindi che cosa può essere mai per gì* Idea- 
listi T imperativo morale dentro la coscienza, e del 
quale pur si altamente discorre il Kant, appena egli 
dimentica l' idealismo , e ascolta la vita del suo animo 
e ciò che vive nell'animo suo? Lo definiva bene lo 
Stahl {Filosofia del diritto), vellosi agl'Idealisti del 
suo paese : il pensiero sia pensiero. Per noi Y impera- 
tivo è: ama V ordine de* fini; poiché V uomo ha notizia 
degli oggetti; ma quando il pensiero si rinserra in sé 
medesimo, e ogni cosa comincia dal pensiero e ter- 
mina nel pensiero, T imperativo morale si riduce ad 
un precetto logico. Tantoché poi non si scorge più la 
ragione della libertà interiore o bilaterale. Infatti, ^e 
r impero della legge non si distingue dalla volontà no- 
stra, come il sole dall'occhio, e se alla volontà non h 
superiore , se non assoluto, ma invece o sia uguale 
alla volontà o s' immedesimi con essa, quasi con l' or- 
ganismo nostro la legge organica o quasi legge istin- 
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tiva con r appetito e qaasi con la natura dell' intelletto 
la legge logica, non può la volontà, se aguale alla legge 
sua, esser suddita, e, se immedesimata, esser libera, 
giacché allora la legge stessa è parte di natura propria, 
e la natura non può fare contro a sé. Che cosa quindi 
oiq[)one¥a Cicerone agli Accademici nel principio delle 
sue Leggi? Il Gius eterno, eh' è Mente divina. Ma il 
Kaot, che pure con si nobile intendimento volle con la 
Ragion pratica rifare ciò eh' egli e l'Hume avevano di- 
sfatto con la Ragion puf a, V imperativo tuttavia reputò 
una forma deir animo, da cui dedurre Dio, anziché una 
i elazione immediata della volontà nostra col titolo eterno 
deUa legge, sicché forni le premesse a' suoi successori 
per negare la libertà. 

6. Del resto, la libertà morale e l' ordine morale 
non possono più, stando alle astrattezze dell'Idea- 
lismo, anziché alla bontà degl' Idealisti, razionalmente 
afièrmarsi. Che cosa é l'ordine, infatti? Una tota- 
lità di relazioni; relazioni fra le cose dell' universo, 
relazioni delie cose con Y intelletto, relazioni della vo- 
lontà con r intelletto e con le cose: questo é l' ordine. 
Ma n^ suo pensiero l' idealista rompe ogni attinenza. 
E perché n^i? Perch' esso innalza un muro di separa- 
zione fra r idee dell' intelletto e la realtà delle cose, 
negando all'idea (contro l'evidenza) un oggetto reale 
possibile ideato, e specialmente poi all' idea de' corpi 
la reale apprensione de' corpi stessi. Talché, a rigore 
logico, rimane certa una cosa unica, cioè l'idee; ma 
poiché queste non ci farebbero apprender nulla, le do- 
vremmo dire inganna tricii e resta un disordine pau- 
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roso. Indi un ricorrere ad espedienti per salvare sé 
contro la logica; per esempio il Berkeley che dimo- 
stra i corpi per mezzo della Scrittura Santa, quasiché 
de' libri santi rimanesse certezza, se paia incerta la no- 
tizia dei corpi; ma il Kant si difende dalla Ragione pura 
con la Ragione pratica, quasiché la pratica possa re- 
putarsi verace, se la conoscitiva é fallace. Segue il 
turbamento dell' ordine morale, cioè de' doveri, de' di- 
ritti e della sanzione loro. I doveri religiosi? Ha il 
debito religioso non s'intende più, se Dio par quasi 
un'astrazione, anziché il Dio vivente; ond'il Kant, 
religiosissimo di cuore, pur negava distìnti da' doveri 
d' umanità i doveri di religione , non vedendosi chiara 
da lui la differenza viva e reale degli oggetti; talché, 
specialmente dopo il maestro, si negò espressa la ra- 
zionalità d' ogni culto. I doveri d' umanità? Ha pren- 
dono forme astratte o vuote anch' essi. Che cosa dice 
il Kant? Opera in modo che l'azione tua possa signi- 
ficarsi come legge universale, ossia che il fatto da noi 
possa farsi da ognuno; per esempio, non puoi creder 
lecito di mentire una volta , perché allora potresti men- 
tir sempre, e la società umana si perderebbe. Or que- 
sta regola é forma generica, é un disegno senza corpo; 
giacché non esprime il pregio degli obbietti o de' fini, 
dal quale soltanto si può dedurre ogni precetto, per 
esempio, rispetta l'uomo; e onde si traggono tutt'i 
doveri umani. È più negativa che positiva. 

7. E negativo si concepisce il diritto. Dall'Ideali- 
smo Cartesiano in poi, si reputò il diritto un limite 
alla nostra libertà, sicché a' diritti appartenesse il pre- 
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cetto proibitivo, non fare agli altri ciò eh' a te non 
vuoi fatto , anziché il positivo, fa' agli altri ciò che vor- 
resti fatto a te. Ha il diritto è l' esigenza morale del 
rispetto, e indi richiede il non fare, come il fare, 
perchè si manca di rispetto all' uomo e recandogli of- 
fesa e non soccorrendolo ne' bisogni. Segui, che il 
<;riterio a determinare i limiti della nostra libertà , im- 
posti dal diritto altrui, non si vedesse più; criterio 
che non può essere negativo, si positivo, dovendo la 
libertà estendersi tanto, quanto il rispetto alla natura 
umana lo comporti: onde poi vennero le incertezze 
<ìe' Filosofi e de' Giureconsulti a circoscrivere il diritto 
pubblico e il privato. E queste medesime forme nega- 
tive prendeva il concetto dì felicità, eh' è sanzione al- 
l' ordine de' doveri e de' diritti. Che cosa può essere la 
felicità per gl'idealisti? Un che indefinito, una tran- 
quillità, un'indifferenza, un'apatia per gli Accademici 
antichi ; una tendenza indefinita pel Kant ; ma per noi 
la felicità è sommamente positiva e in atto, cioè sen- 
timento dell' ordine interiore, o sentimento del rispetto 
air ordine de' fini. 

8. Manifestamente l'Idealismo doveva condurre 
sempre allo Scetticismo assoluto; giacché può assomi- 
gliarsi alla fantasia d'uno che credesse pieno lo scri- 
gno, e altri poi ci guardasse dentro e lo trovasse 
vuoto. Lo scrigno è il pensiero : se l' idealista come il 
Berkeley e il Kmi nelh Ragion pura , segregano il pen- 
siero nostro da ogni reale attinenza con le cose reali, 
e poi credono ritrovare nel pensiero stesso, cosi se- 
gregato , la possibilità di dedurre la notizia e la cer- 



\ • 



330 CAPITOLO DEGIMOTTÀVO. 

tozza d'ogni realtà, essi lo scrigno votato da loro me- 
desimi lo stiman pieno ancora; ma poi altri guardando 
più attenti nel seno d' un' idealità si astratta, non ci 
rinvengono nulla e concludono cosi : se la realtà noo 
possiamo percepirla , e se il pensiero è vuoto , dunque 
non avvi alcun che di vero e di certo , e a noi resta 
soltanto la vacuità dell' apparenze. Negano perciò quel 
Dio indefinito che non vive, né dimostra sé stesso nel 
cuore dell' uomo e nella vita de' popoli; quell'impe- 
rativo morale ch'é quasi un precetto logico e che, al 
pari d' ogni altro precetto logico , vieu creduto inca- 
pace a dimostrare una verità; quell'arbitrio morale 
elettivo, non governato da un' autorità, che dal vo- 
lere umano si distingua e lo superi ; quel!' ordine del 
mondo che alla ragione nostra rimane ignoto ; quei 
doveri religiosi che si riferiscono a un Dio astratto, 
a un' idea ombratile ; que' doveri d' umanità relativi 
all' uomo che non é conosciuto ne' pregj di sua na- 
tura ; quelle sanzioni che non s' intendono più senza 
un titolo di legge veramente assoluto. Questi adunque 
gli effetti ; e quantunque il Berkeley ed il Kant vi re- 
pugnassero con tutte le potenze dell'anima loro, tutta- 
via, poste le premesse, vengono le conseguenze a 
prima o dopo infallibilmente. 

9. Ora voltiamoci al Sensismo, nemico fieramente 
air Idealismo , ma che s' incontra con esso neir ultime 
illazioni, perché gli estremi si toccano. Il pensiero, 
per le dottrine degl' Idealisti , ha forme ideali , distin* 
tissime dalla sensazione; dovecchè, per il sensista, l'idea 
è sensazione trasformazione di sensazioni: per l'idea- 
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lista l'idea è una rappresentazione generale; per il sen- 
sista non ci ha che i fatti particolari del senso^ i quali, 
se distinti e congiunti, si dicono idea o giudizio. Ma 
idealista e sensista, discordi tanto, s'accordano a un 
punto, cioè a chiudere il pensiero dentro di sé, reci- 
dendo i legami che lo uniscono alle cose. Dì fatto, 
prima il sensista nega le idee generali che non si ve- 
dono né si toccano (quasiché la sensazione stessa del 
tatto si tocchi , e la sensazione dell' occhio si veda); 
poi nega V apprensione interiore dell' anima e l' este- 
riore degli oggetti , a cui la sensazione si riferisce^ e 
procura di dedurre la natura loro dalla natura di que- 
sta; come pud vedersi nel Locke o, più squisitamente, 
ne' libri del Gondillac. Or' essi combattono contro la 
dottrina propria, se trattano dì provare Dio, l'anima, 
la libertà, i doveri; perché, non ammesso il fatto in- 
tellettuale l'idea, e prese soltanto le sensazioni, tutto 
ciò che non sia sensazione o termine di sensazione, in 
verità non può essere più razionalmente affermato. 
Quindi e il Locke e il Gondillac impugnano che noi 
abbiamo propriamente l'idea dell'influito, e dicono 
ch'essa é una rappresentazione immaginativa, come 
d'uno spazio, i cui limiti non si scorgono. Lasciamo 
di notare, che altro é un vedere indefinito, e altro 
r ideare ciò che non ha termine alcuno in sé stesso; 
ma notisi piuttosto che allora non si capisce più come 
dimostrare l'esistenza di Dio, senza distìnguerlo asso- 
lutamente dal mondo, cioè come causa infinita d'effetti 
finiti. Onde la negazione di tale idea conduce a negare 
l'oggetto. E cosi lo negarono poi l'Elvezio, il D'Holbach 
e altri dell' Enciclopedia. 
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iO. Sicché r imperativo morale, o la legge asso- 
lata, non si può ammettere più, quantunque i primi 
Sensisti parlino ancora d' una legge che obbliga la vo- 
lontà. Infatti , se V uomo non altro ha che sensazioni 
corporee, sensazioni di vista, di tatto, di gusto, e i 
loro appetiti, di grazia come potrà egli conoscere una 
legge che gli comandi sovranamente il rispetto alla na- 
tura umana e a Dio? Qui, nel comando della legge 
morale non trattasi punto d*un piacere o di un dolore, 
di toccare o di vedere; ma di rispettare, cioè di far 
con l'animo e con l'operazioni la debita stima del pre- 
gio, che noi conosciamo essere negli obbietti del no- 
stro conoscimento: cosi, la legge morale produce i 
diritti, che rendon lecito anche il piacere corporeo, 
ma licitezza vai quanto misura di piaceri col debito 
rispetto a' fini dell'uomo. Per necessità, dunque, i Sen- 
sisti confusero il bene morale co' diletti del corpo, e 
con r utilità del procacciarli o del farci evitare i dolori; 
ma evidentemente il bene morale non consiste qui, 
giacché piaceri e dolori, da sé soli, non hanno mora- 
lità di sorta. Perché mai la femmina degli animali, 
quand'essa nutrisce con tanta cura i suoi figliolini, 
non la riputiamo virtuosa ; ma virtuosa diciamo per 
contrario una donna, che allevi con affetto buono la 
sua creatura? Il divario é questo: che 1' animale ama 
per istinto, ma senza conoscere il pregio di ciò che 
ama ; dovecché la donna e ama per istinto di animalità 
e per naturale istinto razionale e, più, perché i suoi 
bambini essa li conosce preziosi e sacri per l' animo 
^he n' avviva il corpo e che tende a vita immortale. 
Senza di questo conoscimento, e che legge morale può 
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darsi? Lecito ii piacere, buono l'utile; ma l'ordine 
de' fini, riconosciuto e amato ed effettuato, porge ii cri- 
terio de'piaceri e dell'utilità. Certi dipinti che vogliono 
gareggiare con la luce, fan dire: per natura è poco, 
per pittura è troppo; cosi, di questo Sensismo, che 
Yuol cavare la iegge dell' onestà da' sensi , diremo : per 
natura^ che non viene compresa in tutte le sue parti , 
è poco; per sistema, che coarta il senso a tener luoga 
d'intelligenza^ è troppo. Ma iSensisti più arditi tirano 
la conseguenza, e negano la moralità. 

il. Né davvero essa può razionalmente difen- 
dersi col Sensismo; non l'arbitrio interiore, non l'or- 
dine de' fini, né i doveri e i diritti. L'arbitrio inte- 
riore? Ma l'appetito sensitivo non può aver' elezione, 
perchè non ha conoscimento degli oggetti e dipendo 
dagl' impulsi prevalenti. L' ordine del mondo , e per* 
de' fini? Ma ciò importa una mente che prestabilisca 
il coordinamento ; cose nascoste al senso. L' ordino 
de' doveri religiosi ? Ma l* oggetto di questi non è vi- 
sibile palpabile; né dunque sappiamo se sia o che 
sia. De' doveri d'umanità? Ha il sensista é costretto 
a negarli come filosofo, giacché negata la cognizione 
della natura umana in sé stessa, e posto solamente il 
senso piacevole o doloroso, i doveri disinteressati soa 
cosa impossibile; onde, gioviamo agli altri, perchè 
sentiamo i piaceri della simpatia; usiamo misericor- 
dia, perché ci togliamo dinanzi la molestia de' dolori: 
e, dunque, la mirabile carità dell'animo é Yio, sem- 
pre r io è, cerca il diletto, fuggi il dolore, son la mo- 
rale unica , e unica legge l' utilità (come dissero Epi- 
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curo e il Bentham) bea. calcolata. L'ordine de' diritti? 
Ma tolto il dovere^ cessa il diritto, e rimane l'amor 
proprio, senza l'amore degli altri; e i limiti di quello 
son posti, non dal rispetto» si da esteriori necessità, 
come r Hobbes finse un tiranno a comporre la natu- 
rale guerra degli uomini, e il Rousseau il contratto 
sociale a riunire gli uomini naturalmente solitaij ; e 
lo Stato poi è tutela di vita e di sostanze, non di beni 
più alti. A queste illazioni rovinarono sempre i Sensi* 
sti , dopoché i primi avevano lodevolmente cercato di 
restarsene a mezzo e come sospesi per aria. 

12. Cosi dal Sensismo derivava il Materialismo, 
non perchè alla materia s' appartenga il sentire ; ma 
perchè il sentimento animale, riferendosi sempre agli 
organi, succede che, non ammesso fuorché quello, 
poi si confonda con questi. À chiarire dottrinalmente 
gli effetti morali del Materialismo (non dico de' Mate- 
rialisti) , bisogna por mente ad un fatto singolare. Noi 
vediamo i corpi e noi li tocchiamo; ma l'apparenza 
visibile de' corpi non è ne' corpi , e la loro tattile appa- 
renza non è in loro. Noi voltiamo i nostri occhi al 
nostro corpo, e si lo vediamo com' un' estensione so- 
lida in una più vasta estensione, in uiia stanza, o negli 
spazj aperti ed immensi della terra e del cielo. Ma tale 
apparenza è dentro di noi, non già nel corpo nostro, 
non già negli altri corpi , non sulla terra , non per le 
latitudini del firmamento; e, per fermo, si dimostra 
con grande facilità , poiché basta chiuder gli occhi , e 
vedremo in fantasia quello che vediamo ad occhi 
aperti; basta sognare, e par vedere in sogno le me- 
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<]esime cose che in veglia ; basta volgere Y immagìDa- 
zione ad nomini lontani o morti , eh' essi tosto ricom- 
pariscono a questa, come già davanti al senso. Sarà il 
cervello che rappresenta ciò 7 Ha il fatto dimostra in- 
tanto, che il cervello non può capire in realtà gli uo- 
mini, la terra e i cieli, e che dunque l'apparenza 
della materia non ha proporzione con la materia; e 
che quindi è interna o immateriale. Certo non è ilhi- 
soria, perchè l'esterno fenomeno dà segno fedele della 
realtà esterna; talché alla vista corrisponde il tatto, e 
al senso le misure invariabili o matematiche dell'intel- 
letto ; e noi ci accorgiamo che alla percezione de'sensi 
va congiunta la relazione con gli obbietti reali , la cui 
parvenza si rappresenta con segni sensibili nelle am- 
piezze immateriali dell' anima e del pensiero. Dunque 
sta in fatti , che altro è il fenomeno, cioè l' apparenza 
sensibile, altro il termine o Y oggetto materiale, a cai 
V apparenza si riferisce. 

13. Or può accadere al materialista un doppio 
modo di riflessione. Supponiamo eh' egli consideri più 
specialmente l'oggetto del fenomeno, cioè la materia, 
co' suoi atomi, co' suoi motìy con le sue leggi del moto 
fisiche e matematiche. Allora che dottrina concepirà 
«gli? Reputerà che il principio sensitivo e pensante den- 
tro di noi, reputato materiale da lui, abbia le medesime 
leggi che comunemente si danno alla materia. Certo , 
egli non può fare a meno d'attribuire a questa si strana 
materia interiore qualcosa che il comun senso alla 
materia non attribuisce, ossia il sentimento e il pen- 
siero (giacché, come mai può egli sconoscere il ma- 
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terìalista d'averli entro a sé stesso?); ma un senti- 
mento e un pensiei'o^ simili piucchè si può a leggi 
materiali, e piucchè si può spiegati con queste, cioè 
con moti molecolari ed esclusa ogn' idealità che sembri 
differire troppo da sensazioni^ come sarebbero l' ided 
generali e i principi logici. Non titubano punto, adun* 
que, a negare la libertà essi, giacché la volontà spie- 
gano col moto^ non libero alla spinta; né titubano 
quindi a negare la moralità, giacché non ammettono 
idee universali di giustizia, di dovere e di diritto. Si 
sa che queste opinioni tennero i Materialisti antichi^ 
e molti deir èra volgare, come il Tracy ed il Cabani& 
e, più recente, il Biichner con altri. Costoro^ adun- 
que, fan somigliare piucchè sia possibile alla materia 
V animo umano. 

14. Evvi taluno, invece, che s'ingegna di far so- 
migliare air animo la materia. E ciò succede, quando 
la riflessione del materialista si volge più al fenomeno, 
che al termine di esso ; cioè più al sentimento ed al 
pensiero, che alla materia. Egli tenta di fare la Meta- 
fisica della Fisica, e sono Materialisti anch' essi , che 
credon l'anima qualcosa di corporeo, e credono il 
sentimento e il pensiero fenomeni uscenti dalla mate- 
ria; ma poi, quella lor materia interiore, sensitiva 
e pensante, s'attenua per modo e per modo (direi) si 
spiritualeggia, che par cambiata in anima od in pia 
alta natura di spirito, almeno quant' agli atti, se non 
quanto alla semplicità ed al suo essenziale divario da 
leggi fisiche o dagli atomi materiali. Si sforzerà il 
Wischow di mostrare che il Materialismo non esclude 
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la libertà bilaterale, doq la moralità, non danqae l'or- 
dine de' doveri e de' diritti ; e anche taluni ci parle- 
ranno d'un Dio, quantunque astratto, ideale, ìndefi-* 
sito, un ideale umano, anziché realtà di per sé stesso 
ed eterno. Ciò dimostra il desiderio di salvare il si- 
stema dalle sue negazioni più che si può ; e dimostra 
poi quanto repugnino a loro ed al genere umano 
r estreme illazioni d' un errore tanto infelice : né di 
tali repugnanze non possiamo non lodarli. 

15. Del resto avvertasi bene, quando il rassomi- 
gliare eh' essi fanno a ciò che noi chiamiamo spirito, 
ciò ch'essi chiamano cervello, molecola, fibra, cel- 
lula, idea involuta* nell' intimo della materia o altro, 
giungesse a tal perfezione, che, variato il nome, la 
cosa fosse la stessa , i Teisti non avrebbero da dire piùr 
nulla; perché (salvo a provarsene la possibilità) noi 
vedremmo convertito in anima razionale l'atomo, e an- 
ziché disperder 1' anime o gli spiriti dalla realtà, que- 
sti si moltiplicherebbero per quante son le monadi 
dell' universo. E avvi tal fisico che oggi Io dice. Como 
la Venere dell'epicureo Lucrezio, cantata poi da Virgi- 
lio, trasformò,. secondo l'immaginazione di questo, le 
navi d'Enea in bellissime ninfe immortali, noi ve- 
dremmo per la nuova dottrina trasformarsi la materia 
in seminario d' anime e il Materialismo diventare un 
portentoso Spiritualismo. Ma il nobile intendimento noa 
può riescire; giacché non si può tanto giungere alle 
somiglianze , che molto più non restino palesi le di- 
versità. Per esempio, checché si faccia, non si può 
mettere in dubbio la legge meccanica degl'impulsi; 

Corti, il Buono nel Vero, — !• 22 
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cioè che la materia obbedisce col moto alla spinta d'un 
motore. Or se V anima è materia , cervello , atomo, 
fibra, checché si chiami, va soggetta necessariamente 
a legge d'impulso meccapica, né tal soggezione può 
stare insieme con la libertà e sovranità. Cessando la 
libertà poi, come avremo noi e imputazione d'atti 
▼olOQtaij, e virtù o vizio, lode o biasimo, premio o 
pena, ordine litorale insomma e vivere civile? Si può 
dire del Materialismo come di certo realismo eccessivo 
neir arti del disegno ; che per voler' essere troppo vero, 
diventa falso; cioè questa dottrina, per badare troppo 
all'appariscenze della realtà fisica, perde il sentimento 
e il concetto d' ogni altra realtà. 

46. E quindi non resta che V assoluto Positivismo ^ 
ìt quale ammette i fenomeni, ma non vuole si parli 
De di spirito né di materia, e crede metafisico anche 
H Materialismo: tal'é, direbbe il Hanno, la fortuna 
delle parole) V'ha Positivisti non assoluti, che non 
somigliano al Comte, e che a noi s' avvicinano, e più 
é più preparano il congiungimento de' loro sistemi 
alla v^era esperienza e quindi alla scienza vera, che 
comprende ogni fatto e ogni relazione de' fatti; ma il 
Positivismo, come s'intende assoluto e com'ebbe il 
nome suo da principio, non ammette fuorché feno^ 
meni o apparenze sensibili, apparenze anco ideati; 
tta degli affetti nulla, come di cose al buio e che non 
oppiamo s' elle vi sieno o no , e che sieno : quasiché 
(àoi diciamo) il fenomeno in sé stesso non dimostri 
Y attinenza sua con l' anima nostra e con gli oggetti 
esteriori e, ammettendo V apparenza, non debba am- 
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mettersi perciò implicitamente anche gli oggetti e la 
relazione loro col pensiero. Comunque, noi vediamo 
la conseguenza , non la fingiamo , perchè la storia e il 
tempo nostro ne porgono i documenti; cioè la nega- 
zione d' ogni verità speculativa e morale. Rifiutando 
le idee per voler' essere troppo reali, si cade nel 
nulla. Le due realtà, dimezzate dall'Idealismo e dal 
Sensismo, sono la realtà intera, né l'una può scin- 
dersi dall' altra; se no. Iddio ci pare un' astratta conce- 
zione od un fantasma ; la legge morale , un precetto 
logico od un'utilità mercantesca; la libertà bilaterale, 
una conclusione speculativa od un istinto de' sensi; 
r ordine del mondo poi, o illusione d' idee o accozzo 
«casuale; i doveri e i diritti, o formule negative o limiti 
artificiosi. Per fermo due cose occorrono cosi alla Filo- 
sofia, come alla vita: da un lato, non disperdere il pen- 
isiero, quasi fumo per aria, in vacue idealità, nemi- 
che de' fatti, segregate da ogni esperienza; ma da un 
altro lato, non immergere l' uomo nella materia, per- 
chè la materia è orba e senza viscere e, allora, se 
noi parleremo di giustizia e di carità, i popoli rispon- 
deranno: pie che noi le vediamo e le palpiamo ^ che il 
resto è metafisica d* altri tempi e passata per sempre. 
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CAPITOLO XIX. 



I Pratici e i Dottrinar), gli Utopisti e i TeocratieL 



SOMMARIO. 

4. Scetticismo pratico, — 8. e forme eh' esso prende. — 3. 1 Pra* 
tici; — 4. loro dogmatismo contr' ogni dogmatismo» — 5. e* 
disgregamento deMoro pensieri. — 6. 1 Dottrìnaij o Eclettici ;^ 
— 7. loro indifferenza, o qualità negativa di loro dottrine , 
come vediamo nel com' essi pensano la tolleranza , — 8. e la- 
libertà; — 9. e sincretismo de* loro pensieri. — 40. Gli Uto- 
pisti, — 44. e com' abbiano più del negativo che del positivo; 
— » 42. e loro assolute novità indefinite. •— 43. 1 Teocratici, — 
44. anch'essi più negativi che positivi; — 45 e confusione- 
de' due fini , cioè del religioso e del civile. — 46. Compren-- 
sione di ciò eh' essi prendono divisamente e, però, erronea* 
mente. 



1. Lo Scetticismo^ da speculativo ch'esso è i» 
principio^ diviene pratico, giacché dal pensiero di- 
pende la volontà, e dalla volontà Y opera. Comincia lo^ 
Scetticismo dagli ordini più alti e più calti della citta- 
dinanza, non da' minori, non dal popolo; ma infine, 
quasi filtramento d'acqua piovana che infradicia i pal- 
chi e li fa rovinare, l'esempio de' maggiori scende- 
alle moltitudini e smuove in loro le ferme persuasioni 
del vero, non per via di ragionamento, si per auto- 
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rità. Vediamo alcun' aspetto che'preode lo Scetticismo, 
e quali sieno le sue conseguenze più pratiche nella yiia 
de' popoli. 

2. Che cosa succede mai , quando l'abito di molli 
intelletti che riflettono sulle ragioni del pensiero e delle 
cose^ e che esercitano efficacia non mediocre nella 
cultura de' popoli^ è giunto al dubbio d' ogni realtà , 
e a perdersi nella caligine? Allora lo sceltico, che 
prima reputava si potesse ripensare il pensiero con la 
riflessione, tanto da formare dello Scetticismo un si* 
stema o un ordine di dottrina (contraddizione per fer- 
mo, dacché ordine voglia principi e argomenti e con- 
seguenze, dunque verità e certezza), poi nega che si 
possa cogliere il pensiero in sé stesso , e dice che la 
riflessione interna non conta nulla, e che Io scienziato 
4eve ristringersi a' falli che ci appariscono esterna- 
mente ne' fenomeni de' corpi o 'nella storia, senza 
più cercarne l' intime ragioni , escludendo , anche per 
fine confutativo, le questioni metafisiche, né altro vo- 
lendo più se non fatti e fatti, storia e fenomeni. Si 
chiamano Positivisti, appunto perché stanno a que'fatli 
soltanto; e il capo loro fu Augusto Comte. Ha più spe- 
cialmente prendono] il nome di Pratici od Empirici, 
quando le opinioni vengono risguardate in relazione 
con la rita privata e pubblica. Naturalmente, nel me- 
desimo tempo accade un moto contrario. Ritornano 
molti allora, e con più vigore, ammoniti da' guai dello 
Scetticismo , alla naturale coscienza e però alla Filoso- 
fia perenne; altri poi, movendo dalle stesse incertezze 
degli Scettici, indagano qualch' espediente a liberarsi 
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dalle loro illazioni. Cosi abbiamo principalmeote gli 
Eclettici, che ìq pratica si chiamaron Dottrinati e 
che non prendono un criterio interiore, ma esteriore 
storico, per adunare in un tutto le opinioni differenti 
e per applicarle in fatto; e con essi yengon su i filo-- 
sofi mistici, che la certezza del vero non domandano 
alla coscienza ed alla ragione, bensi o all'immediate 
intuizioni della natura divina o all'autorità della Fede; 
i quali, rispetto alle conseguenze pratiche, si distin* 
sero in Utopisti e in Teocratici: divario, che meglio 
apparirà in progresso. 

3. Narra il Guizot nelle sue Memorie , com' ui> 
giorno Augusto Comte gli esponesse i proprj disegni 
con grande sicurtà; e narra pur anco, aver detto i& 
Londra il Metternich, esule ministro di Francesco Au» 
striaco, a lui esule ministro di Luigi Filippo: Terrore 
non aver mai ottenebrata la sua mente. Il Comte e il 
Helternich rappresentano due schiere di Positivisti o 
di Pratici, cioè i Pratici filosofanti e i Pratici politi-- 
canti; ma tutti e due han pochissima o nessuna fede 
neir intima verità dell' intelletto e delle cose ; con ta) 
divario che gli uomini del Comte vogliono sbandine 
certi fatti, credendone passato il tempo, Religioma^ 
Metafisica, istituzioni politiche all'antica; gb uomini 
del Metternich prendono invece lutt' i fotti estorni co^ 
m' e' sono e , come fatti , li vogliono conser var6< Fra 
il Metternich ed il Comte poi ci ha i mezzani, né carne 
né pesce, parte conservatori, parte rinnovatori, senza 
un proposito determinato, né di qua né di là. Ma tutti 
nel profondo dell' anima sono scettici per ogni cosa 



I PRATICI E 1 OOTTRINARJ, OLI UTOPISTI, EC. 343 
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che non possa ridarsi a legge fisica o ad avvenir 
mento storico ; e son perciò i men positivi degli uo^ 
oiini^ perchè non ammettono tutt' i fatti della coscienza. 
È celebrato il risolino beffardo del Metternicb^ il riso* 
lino de' Pratici politicanti^ e uno di questi fu già Pi- 
lato, anch'esso di età scettica e che a Gesù Cristo, i} 
quale gli nominò la verità, dimandava, che cosa è la 
verità ? ma non aspettò la risposta. Gli effetti d' ogni 
politico e filosofico empirismo circa i postulati della 
moralità riescon sempre negativi; perchè, mentre a'Po* 
liticanti le altrui credenze in Dio e suir ordine de' fini 
umani e suir interiore libertà dell' uomo valgono sol- 
tanto come stromenti d' autorità e di dominio, a' Po- 
sitivisti filosofanti son cosa vieta e da smettersi finaU 
mente. 

4. Ma poiché gli estremi si toccano, questi pra*- 
tici dal sogghigno burlesco per ogni teorica, riescon 
poi fierissimamente dogmatici neir empirismo loro, ^ 
cui attribuiscono V infallibilità. I Politicanti (ce lo disse 
il Mettemich) han fede sterminata in certa loro ragione 
di Stato, essi che alla ragione ragionatrice dan la 
baia; e tutto ciò che s'allontani da una talquale appa- 
riscenza di fatti e da un tal quale assestamento d'utilità^ 
e, primieramente, da certo novero di contante o d'ar- 
mi, essi l'hanno per fantasìa d'Arcadi o per cosa di non 
molto rilievo: né quindi badano mai alV intrinseco 
de' fatti umani, al costume, alla religiosità vera, alla 
fede pubblica, o alla bontà de' mezzi pe'loro fini, si so- 
lamente massimamente all' esteriori congegnature, a 
un mattone sopra l'altro, anziché al cemento; talché 
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un bel giorno Tedifizio crolla, e il Metternich fallito 
Bi consola pur sempre della sua infallibilità. I Pratici 
filosofanti negano dogmaticamente tutt*i dogmi, do- 
gmatismo intollerante d'ogni dogmatismo; e, ira- 
condi alle vecchie intolleranze, non sanno tollerare 
i Metafisici e i credenti, cb' essi dicono sognatori e ro- 
Tinatori d' ogni scienza e civiltà. Il Comte già definiva, 
esservi nel mondo l'epoca della Religione, poi della 
Metafisica, poi della Scienza positiva, e che passò da 
gran tempo la prima, Paganesimo, Hosaismo, Cristia- 
nesimo, svaniti tra l'ombre notturne, crescendo l'au- 
rora de' tempi nuovi; passò la Metafisica, che aveva 
convertita la Fede in ragionamento; e, oramai, fattosi 
pieno il giorno, anche il fantasma della ragione s'in- 
volò, e noi badiamo solo all'esperienze ed a' fatti. 
Vero è che il Comte potè aver sentito da giovinetto 
r esultanza di Parigi e di Francia , quando per cenno 
di Napoleone primo le campane di Nostra Donna, chete 
ne' giorni del Terrore, suonarono di nuovo; e potè leg- 
gere, attempato, i nuovi sistemi di Metafisica, ritornate 
cosi l'ombre antiche; ma egli che, com'è noto, am- 
biva negli ultimi anni suoi nome di Sacerdote supremo 
e di Profeta, si consolava, come il vecchio Metternich, 
e circa quei medesimo tempo, della propria infalli- 
bilità. 

5. Del resto, se volessimo definire la qualità co- 
mune de' Politicanti e de'Filosofanti pratici, essa, quanto 
air ordine de'doveri e de' diritti, come per ogni altro 
esame, sta nel vedere i termini, ma non le loro con- 
giunzioni, nel fare l'analisi, ma non la sintesi; tal* 
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che, com' osservò profoDdamente il Rosmini, n'esce 
un sistema giurìdico di uguaglianza materiale, non già 
d'uguaglianza formale. I Politicanti che, per propo- 
sito di conservazione^ rispettano pib i fatti antichi, ca- 
don meno in detto errore; ma vi cadono anch'essi 
non di rado, e la leggerezza loro ve gì' inclina sem- 
pre; dove, per contrario, i Filosofanti positivi ne fanno 
aperta professione. Che significa ciò? Nel dovere e nel 
diritto bisogna distinguere il dovere o il diritto stesso 
dalla materia loro; come, per esempio, il dovere di 
beneficenza è uguale formalmente nel più ricco degli 
uomini e nel meno, materialmente poi è disuguale, 
perchè più dee sovvenire all'altrui bisogno chi possa 
più ; e il diritto di proprietà poi è formalmente uguale, 
o d' inviolabilità uguale in chi abbia un campo e in 
chi una fattoria, quantunque materialmente il diritto 
de' due sia tanto diverso. Ma i Pratici esagerati che 
guardano all'esterno, piucchè all'interno, alla materia 
de' fatti, piucchè alla forma interiore de' doveri e de' di- 
ritti, prendon la livella e allivellano tutto. Rechiamone 
un esempio. Il Plana ed il Parini erano due preti, un 
grande astronomo e un gran poeta : e voi siete cittadini 
come gli altri cittadini, disse il Comandante della 
Guardia Nazionale a Milano, mettetevi dunque l'assisa, 
imbracciate il fucile, e fate voi pure la sentinella, per- 
chè tutti abbiam debito e diritto di servire la patria. 
Ora, tal debito e diritto è formalmente pari, e ninno 
può andarn' esente; materialmente poi è diverso, per- 
chè serve alla patria il magistrato in un modo, in al- 
tro il prete o il soldato ; e come dalla Guardia Na- 
zionale si assolve il magistrato^ cosi anche il prete, n 
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Medio Evo falliva talvolta per disuguaglianze formali ; 
peccò talora la Rivoluzione francese, retta da' principi 
d'un Positivismo pratico, per materiali uguaglianze; 
peccarono ambedue contro il Gius comune, ambedue 
contro r uguaglianza realissima e contro i fatti natu^ 
raii. Perciò il Positivismo è il men positivo e il mea 
pratico di tutt' i sistemi. L' America repubblicana 
porge il più egregio esempio del rispetto eguale a tutt' i 
diritti, secondo l'armonìa delle condizioni o rela* 
zioni umane. 

6. Contro i Pratici stettero e stanno i Dottrinar]» 
Questo nome, trovato in Francia, vale uomini fidenti 
nella dottrina, in certe dottrine, pei l'efficacia loro 
sulla vita dell'uomo, massimamente sulla vita pub- 
blica sugli Stati ; nome che per certuni suonò bia- 
simo, lode per certi altri, m^ che significa opportuna* 
mente V opinioni di quel tempo. Pe' Politicanti pratici 
adunque e pe' Filosofi positivi parve stranissimo che 
gente di Governo e di Parlamento avessei: fidanza la 
teoriche, o in ragionamenti dottrinali, com'alla sciolta^ 
declinante, irrisoria democrazia d' Atene parve singo- 
larissimo che ad uomini di Stato insegnasse Socrate 
il conosci te stesso , cioè il conoscimento dell' uomo 
a chi regge uomini; e di tal dottrina e de' suoi spre* 
gìatori s'ha documento nell'Alcibiade di Platone. I 
Dottrinari, poi, come il Guizot racconta da sé, ri* 
spendevano: esser nobile cosa fidare nella scienza^ e 
che le nazioni civili, come la Francese , avevano ino» 
Strato ad essa sempre animo riverente. Benissimo; ma 
il guaio stava in ciò, che la dottrina de' Doltrinarj non- 
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era il conosci te stesso di Socrate^ si l'Eclettismo^ di 
cui fa capo il Gousin, e da lai, e più dal Gaizot, vol- 
tato in arte di Governo; giacché la Filosofia, sempre 
potente sul pensiero, ha sempre perciò efficacia su'fatti; 
e se taluni non io credono, si è perchè gli uomini ere- 
don più facilmente a cose visibili com' alla polvere da 
fuoco. Ora, mentre il conosci te stesso significa un vol- 
tarsi del pensiero sulla coscienza e ritrovarvi Y uomo 
ragionevole, sociale, religioso^ un'armonia di rela- 
zioni moltiplici e varie nel!' unità dell' esser nostro, e 
in questa unità riconoscere altresì tutto ciò che le 
varie opinioni han di vero, V Eclettismo invece studia 
principalmente le stesse opinioni, e si sforza di con- 
netterle in unità , ma non gli riesce , appunto perchè 
non muove principalmente dalla coscienza eh' è l'unità 
vera ; e quindi l' eclettico prende un criterio più ne- 
gativo che positivo, e che suona cosi: tutto ciò eh* è 
stato pensato non può essere totalmente falso; sentenza 
buona, purché sappiamo come discernere poi Y errore 
dalla verità. Onde tutte le opinioni degli Eclettici han 
sempre dell' indeterminato. 

7. Ma consideriamo ciò più particolarmente nel- 
l'ordine morale pubblico. I Dottrinarj, all'opposto 
de' Pratici, cosi filosofanti come politicanti , sono tolle- 
rantissimi dell'altrui opinione, indotti a ciò dalla lor 
professione d'Eclettismo; e davvero i libri delCousin, 
del Guizot e de' loro discepoli, come la lor vita poli* 
tica, sono argomento continuo d'urbanità, giovialità, 
benevolenza per tutti e per tutto. E il per tutti va bene, 
per tutto va male, perchè può significare indifferenza 
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tra vero e falso, tra buono e cattivo. Indifferenza non 
era bensi, perchè T Eclettismo s'industria piuttosto di 
trovare le differenze dell' uno e dell' altro ; ma tutta- 
via, poiché agli Eclettici manca un criterio positivo, 
essi tentennano fra il si e il no, indifferenza esteriore, 
se non interiore. Di fatto essi parlarono, piucchè altri 
mai, di tolleranza dell'opinioni e di libertà di coscienza, 
e a tempo loro il Governo si chiamò ateo, e atea la 
legge. Avvertasi, che tolleranza signiQca sopportare 
tin male; ora, in significato più proprio e quindi 
vero, coloro che professano diverse opinioni religiose, 
purché non immorali, noi diremo che, mentre condan- 
niamo le false credenze, coloro meritano rispetto an- 
ziché tolleranza; imperocché ognuno, privati e Gover- 
no, hanno bensì discernimento della Religione vera, 
ma giudicare dell' altrui coscienza nessun privato né 
governo n' ebbe autorità competente. Tolleranza, per- 
tanto, é idea negativa e può divenire falsa. 

8. Libertà poi di coscienza, nel significato pre- 
detto del doversi non offendere nessun cittadino per 
le sue credenze, non soggettabili a costringimento e 
che procedono soltanto da libertà interna o ^a persua- 
sione, e però doversi rispettare non l' errore, si la li- 
bertà, ottimamente; ma nel significato ch'ogni co- 
scienza sia libera verso di sé, cosi d'affermare come 
di negare la verità conosciuta , o starsene indifferente, 
ciò é falso; talché, al solito, quel criterio é negativo, 
e dobbiamo prendere l' altro più positivo e che spiega 
il primo: Rispetto air altrui coscienza. Governo ateo, 
come negazione di Dio, chi lo vorrebbe ammetter mai. 
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se le parli politiche piii liberali solevaDO rinfacciare 
questo Dome ad uo regno passato, quasi al pessimo 
de' reggimenti ? So i Dottrinar] aver volato significare 
UD Governo che per ana religione non perseguita l'al- 
tre; ma, tuttavia, essi ad esprimere un'idea buona 
scelgono parole negative o, anzi, erronee, giacché 
Dio vuol dire giustizia, e un Governo giusto non pu& 
chiamarsi senza Dio. Talché il dottrinario, non co- 
gliendo il sostanziale delle cose^ versa in molte dub- 
biezze. La stessa religione del Guizot, pur si religioso 
e si dotto, ha un che di barcollante, di tentennante^ 
di balenante, fra Cattolico e Luterano. 

9. E, volendo definire la qualità de' Dottrinar),, 
consiste nel tentare l' armonia o la sintesi, opponendo 
la dottrina e r arte loro allo spezzamento, all'analisi 
sminuzzata de' Pratici filosofanti e politicanti ; ma & 
un'armonia non vera e non efficace, perchè più esterna 
che interna, e più di sincretismo che di compren*- 
sione, ^ Cosi, la lor politica fu chiamata del giusto 
mezzo, un rimanere fra gli estremi, moderazione 9. 
parte moderata, e va discorrendo: bellissime parole,, 
perchè ottima è la misura ; ma vane , se la misura noa 
si conosca, cioè se restano ignoti e il mezzo e i due 
estremi e, mancando tal notizia, tutto ciò diviene de- 
bolezza, inettitudine, un aver sospetto dell'energia,, 
pigliandola per eccesso, e principalmente poi un cre- 
der misura la parte del tutto, anziché il tutto medesi-^ 
mo, a cui né più né meno e secondo i fini della civil 
compagnia deve adattarsi l'opera degli Stati. Per esem- 
pio, il ministero del Guizot e tutta l'arte di governo 
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del re Luigi Filippo stava in preferire la gente dì 
mezzo e che si chiama ceto medio, cioè l'ordine mez- 
zano della cittadinanza, fra i signori d'antica data e 
%\ì artigiani, la gente nuova che diventò l'aristocrazia 
del danaro, in luogo dell' aristocrazia del sangue. Or 
qui re Filippo sbagliava ne' suoi conti e sbagliava il 
sua Ministro; giacché ordine medio non significa lo 
Stato intero, e lo Stato è misura verace alV arte di Sta- 
lo; sicché alle predilezioni seguirono gli odj de' non 
prediletti, e quindi ancora le timide amicizie de' pre- 
feriti che, contati a danaro, badarono a chi permettesse 
conservarlo , senza chiedere il nome di chi succedeva 
nell'impero. Nella politica interna ed esterna, poi, so- 
gliono i Dottrinai^ (e se ne vide apertissimo esempio 
in Francia) trattare quella che ivi chiamossi piccola 
politica, e noi diremmo politica piccina ; un giocare 
d'espedienti, un dir si e no ad un tempo, un fidare 
molto nella frase d'una legge o d'un protocolio, frase 
che non leghi nessun partito avvenire, né prò né 
contro, un parere amici di tutti senz'esser di nessuno; 
politica delle furberie che trassero Lodovico il Moro 
in prigione ; arte di furberia eh' è la più balorda d^lle 
balordaggini, perchè, stando nell' apparenze , non mai 
nell'essenziale, quando l'apparenze falliscono e nes- 
suno più ci crede, tutta l'architettura del furbo par 
bolla di sapone. Cosi appunto la politica piccina sta 
nell'andare avanti, nel sostenersi più che può e senza 
pericoli gravi; ma senza dare impulso a vigorosi af- 
fetti e all' operosità interiore od esteriore, né lascia 
però segni o effetti durevoli di sé stessa. Per tal modo 
procedono le opposizioni de' Pratici e Dottrinar], ugual- 
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mente inani, perchè non fondate nella conoscenza vera 
dell' uomo. 

10. Noi -scontriamo due altre scuole, gli Utopisti 
€ i Teocratici, per fermo non amici a' già mentovati, 
anzi nemicissimi; ma più ostili fra loro, quantunque 
abbiano alcun che di comune. Tutto quello che verrò^ 
discorrendo, risguarda l'opinione, non mai l'uomo. 
Sedeva il Mazzini nel 1849 Tribuno a Roma, ove 
poco innanzi era sonata potentissima la voce d' un frate 
Siciliano, del Padre Ventura ; e in questi due uomini 
scorgiamo i piti manifesti esempj dell' Utopia e della 
Teocrazia ; le quali posson prendere forme diversissi- 
me, più men liberali, più o meno accennanti alla 
pratica , eppur sempre con certa qualità loro immu- 
tabile. Dal Misticismo filosofico che, diffidente delia 
ragione, si fida soltanto in qualcosa che non è lei e 
<[uindi s' allontana dalla realtà e dalla natura, derivò il 
Misticismo pratico degli Utopisti e de' Teocratici, che 
tutto r ordine de' doveri e de' diritti traggono fuori da 
qualcosa di preternaturale o di soprarazionale, scostan- 
dosi da' dettami dell' esperienza e del naturale ragiona- 
mento. Che cosa pensano essi gli Utopisti, e perchè si 
dà loro tal nome? Attendono tempi affatto nuovi, fuor 
d'ogni esperimento e d'ogni comune aspettazione , 
onde a' loro pensamenti si dà titolo d' Utopìa; un'uto- 
pia, che dicono venire da ispirazione interna, quasi 
da profetico furore, da divinazione intima, dal Dio 
inabitante nell' animo ; come può vedersi nella descri- 
zione che fa del Mazzini la Storia del Farinì o , meglio, 
negli scritti e nelle Note autobiografiche del Mazzini 
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Stesso: e iDdi procede lo stile biblico ed asiatico degli 
scrittori di tale scuola, non escluso il Blanc e il Ledru 
RoUin e Vittor Ugo e lor compagni. Essi, però, non di- 
segnano i lor pensieri mai, dan sempre nel vago: Dia 
e il popolo : ma che Dio sia e che popolo , si cerche- 
rebbe invano da' loro libri o da' loro discorsi; onde 
ancora nei postulati della moralità si risente l' indefi- 
nito del sistema. 

11. Gli Utopisti, non ostante i fervori di lor dot- 
trine, hanno, come i Pratici e i Dottrinar], più de) 
negativo che del positivo, e più si conoscono per 
l' opposizioni loro che per lor posizioni. Avversano 
il Positivismo, che arrena ne' fatti materiali e nel- 
r esterne apparenze deli' uomo ; vogliono invece la 
interiore moralità o il rispetto profondo de' doveri 
e de' diritti, sicché il Mazzini ebbe il merito segnalato 
di riprovare i Materialisti che l' anima col corpo morta 
fiinno e di condannare altresì le sètte segrete, e tutt'i 
negatori di Dio. Avversano anche il Dottrinarismo; e 
però, come Luigi Blanc nella Storia de' dieci anni, cosi 
nell'opere sue il Mazzini, vitupera lo Stato ateo, la 
meschina e corruttrice politica degli espedienti, la 
predilezione d' un ordine civile a danno degli altri, 
r esterna o interna indifferenza religiosa e morale , il 
mancamento di dignità nei propositi, e V accozzaglia 
d' opinioni, anziché una certezza che venga da Dio nel- 
l'anima. Sono avversi a' Teocratici, che vorrebbero 
darci un urto indietro e ricacciarci nel Medio Evo, e 
che sperano V avvenire dal passato e lo promettono. VL^, 
in luogo di queste dottrine , qual dottrina ferma e ben 
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circoscritta propongono essi a noi? Che cosa dev'es- 
sere questa giovane Italia, questa giovane Francia, 
giovane Spagna, o giovane Àlemagna, o perfino gio- 
vane Russia, e la giovin' Europa e, insomma, la gio- 
vane specie umana? si, la giovane specie umana; certo 
non vecchia da milioni di secoli, come pare a certuno, 
pur' antica di secoli e che attende dagli Utopisti un ma- 
raviglioso ringiovanimento? Essi non lo dicono preci- 
samente, né io perciò saprei divinarlo. Ma seguitando 
fuor d'ogni esame de' fatti l'utopista, che promette 
mostrarci un grande spettacolo, ci accade com'a 
coloro che giunti sul vertice dell'Alpi lo trovano 
ingombro di nubi e non vedono più nulla. 

12. Nondimeno possiam ridurre ad un costrutto 
i loro pensieri; romperla col passato, romperla in 
tutto, gettarsi nell'ignoto avvenire, gettarvisi affatto. 
Non ci ha da essere più religione? Oh, religione si; 
ma quale? Nessuna delle già note: non il Paganesimo, 
più di fantasia che di ragione; non il Mosaismo, più 
nazionale che universale, o, com' essi dicono, timant- 
tario; non il Cristianesimo, che si sostiene all'autorità 
esterna, mentrechè V autorità dee venir solo da interna 
rivelazione; non i riti di sètte arcane, non de' Carbo- 
nari, non de' liberi Muratori, arbitrarie, derivanti dallo 
Gnosticismo e senza razionalità ; si una Religione nuo- 
va, che il Dio abitante negli animi umani farà uscir 
fuori da' penetrali del cuor nostro con legge sicura 
e universale. Quali Governi avremo? Non le Monarchie, 
qegazioni del popolo; non i Governi misti, e tanto 
meno le presenti Costituzioni, più fittizie che reali; 

Conti, fi fitumo nel Vero» — 1. 25 



'1 



354 CAPITOLO DEGIMONONO. 

non le Repubbliche del Medio Eto, già morte; bensì 
UQ qualcosa di più simile alla Confederazione Ameri- 
cana; ma poiché avvi ancora la giovane America, si 
vuole una repubblica molto più repubblica, o quel 
Governo che il popolo vorrà dare a sé stesso , e che 
proprio qual sia determinatamente non può dire nes- 
suno. Verrà quindi a mutarsi fin la scienza, Farti 
belle , la letteratura : la scienza , che non saprà più che 
farsi della vecchia Logica, e de' suoi vecchi teoremi e 
problemi, la scienza ispirata da Dio, a dimostrare la 
cui esistenza co'raziocinj (dice il Mazzini) è un'assurdità, 
perchè lo sentiamo ; l' arti belle, perchè sbandiremo le 
vecchie rappresentazioni antropomorfiche, né cadre- 
mo tuttavia in un' arte di grossolano Realismo e sarà 
un'arte ispirata; la letteratura, perchè parola e stile 
son r uomo , e parola e stile col nuovo uomo si rin- 
noverà, sarà letteratura ispirata. E il rinnovamento 
degli uomini qual sarà esso dunque? Non lo sappiamo. 
Da tale indeteroiinatezza sorgono le paure per le buie 
aspettazioni d' un futuro arcano; e indi procedono al- 
tresì r accuse che si danno agli Utopisti e spesso an- 
cora le calunnie, imperocché non sappiamo tener pari 
le bilance nel mondo. 

13. Ma i Teocratici sono il rovescio della meda- 
glia. Che sono essi, dunque, o perchè si chiamano con 
questo nome? Vogliono, come l'utopista mìstico, il 
reggimento di Dio, una divina monarchia imtnediata 
sulle sorti civili e morali dell' uomo; ma non mica per 
Governo^ tnfertór^, o per ispirazione, si per forma 
esteriore, come o la tutela politica e universale del Pa* 
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pato , secondo le opinioni di qualche Teocratico catto- 
lico, come la medesimezza di Governo e di Religione 
a mo'di Calvino, secondo alcuni Teocratici protestanti. 
A quel modo che ne' Pratici vi ha due specie, i Politi- 
canti e i Filosofanti, questi più seguaci di novità e di 
libertà, quelli del già stabilito e dell'autorità, il Met- 
ternich e il Comte, parimente ne' Teocratici vi ha due 
specie: coloro che, salvo il predominio civile o politico 
della Chiesa, ricevono senz'avversione la libertà poli- 
tica, per esempio il Ventura , il De Bonald e il De Mai- 
istre; coloro che, amando Y autorità, sospettano della 
libertà d'ogni maniera, per esempio gli scrittori di 
-certe Effemeridi o nostrali o forestiere. 

i4. Ora, i Teocratici rovinano anch'essi in dot- 
trine negative, piucchè positive. In che consistono mai 
le loro negazioni? Nel confondere ciò che bisogna di- 
stinguere^ cosi per la ragione, come per le tradizioni 
cristiane. Per la ragione si discernono i due fini, tem» 
poraneo ed eterno, naturale e soprannaturale, quindi 
le due società, la teocratica e la civile; per le tradi- 
zioni, giacché costantemente, salvo l'epoca dell' imbar- 
barimento, in cui la tutela ecclesiastica fu salutare, in 
ogni altro tempo e Papi e Concilj e scrittori ecclesia- 
stici han sempre considerato le due potestà com' indi- 
pendenti fra loro e come sovrane; talché ogni relazione 
loro è solamente il reciproco rispetto. I Teocratici, dun- 
que, per questa lor qualità negativa si distinguon da- 
gli uomini che nella Fede son religiosi e nella Patria 
cittadini liberi ; confusione che vien fatta, non dirò 
con malizia, da' Positivisti, da' Politicanti e da'Dottri- 
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nai], ma certo con leggerezza. Lo Chateaubriand con- 
traddiceva Carlo X, quando i Teocratici e gli Aristo- 
cratici lo spinsero a quelle Ordinanze che gli valsera 
l'esilio; eilLacordaire,pertacere d'altri molti, tenne 
ognora le parti della libertà, quand' alcuni suoi vecchi 
amici ritornavano alle intolleranze officiali. L' Oltramon- 
tano vero in Francia e il Clericale vero in Italia (ri- 
peto questi nomi per solo fine di determinare i con» 
cetti, non per allusione di sorta) vogliono un primato- 
civile e politico del Chiericato, e trasmutano perciò la 
Religione in un partito; gli altri non mescolano invece^ 
punto le due cose, ma chiedono solo il rispetto di 
tutt' i diritti, né fanno mai della Religione una parte 
politica, perchè cosa superiore troppo a tutte le politi- 
che del mondo. 

15. In che sta dunque propriamente la qualità co- 
mune de' Teocratici? Sta nel contrariare la differenza 
e r indipendenza de' due fini e delle due società, come 
pe' Dottrinari (più consentanei con le dottrine proprie) 
sta nel contrariarne l' intimo accordo. E indi procede,, 
che i Teocratici necessariamente ritornino col deside- 
rio e con le teoriche al passato, a un passato che non 
è più, né può essere più; e vi ritornano, perchè il 
predominio civile degli Ecclesiastici non può reggere 
fuorché in quel tale assetto di cittadinanza; onde, non 
solo il De Ronald o il De Maistre a' principj di questo se- 
colo, ma qui e altrove molli Teocratici a tempo nostro 
apertamente lodano l'istituzioni del Medio Evo; e, fino 
il Ventura, si amante di libertà e che nell' Orazione 
de' Morti a Vienna parve sentire del democratico, nel 
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«uo libro II Potere politico cristiano inculca poi la 
necessità di rinnovare la primogenitura e gli Ordini 
privilegiati per dare a' Governi consistenza. 

16. Concludendo^ che loderemo noi ne' Positivisti 
ne' Pratici? L'osservanza de' fatti; ma de' fatti d'ogni 
maniera, e recandovi sopra il ragionamento e la dot- 
trina. Che loderemo noi ne'Dottrinaij? L'estimazione 
della scienza e della ragione umafta; sl^ ma della ra- 
gione umana , che trova il suo riscontro e la sua ma- 
teria ne' fatti esterni ed interni, e niente lascia, tutto 
comprende. Che loderemo noi negli Utopisti? La loro 
ardente ricerca del nuovo, perchè, senza indagine del 
nuovo, anche l'America rimarrebbe tuttora ignota; 
ma del nuovo, che rampolla dall'antico, per legge di 
vita, come il ramo dal tronco. Che loderemo final- 
mente ne' Teocratici? La loro riverenza del passato, 
ma per distinguere l' antico che resta inalterabile, dal 
vecchio che muore, né può risuscitarsi. Fatti e dot- 
trine, il nuovo e l' antico, la patria e Dio, queste reli- 
quie, sperperate in sistemi particolari e difettosi, riu* 
Diamole daccapo nella coscienza e nella vita, e si avrà 
il tutto intero. Noi non possiamo stare co' Pratici e 
^o'Dottrinaij; che ci vogliono imprigionare nel tempo; 
non possiamo andare co' Mistici, che dal tempo ci ve- 
glione balzare nella divinità; perchè V uomo interiore 
ha l'immagin sua nell'uomo esteriore, i piedi sulla 
terra e il capo verso i cieli. 
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CAPITOLO XX. 



Del sentimento morale. 



SOMMARIO. 

4. Argomento. — SI. Che cosa è il sentimento morale. — 3. La sua 
realtà si manifesta ne* segni del volto e della persona , ^ 4. e 
neirintimo della coscienza, perchè distinto da ogni altro. — 5. 
Non può essere criterio unico nò principale, perchè dipende 
dalla conoscenza ; — 6. e altrimenti ogni criterio e imputabi- 
lità verrebbero mancando , — 7. e il sentimento si tramute* 
rebbe in vuota sentimentalità. — 8. Nò, viceversa, la notizia 
del bene può reputarsi unico criterio ; — 9. che allora si tra- 
muterebbe in freddo Idealismo. — 40. Il sentimento morale 
spontaneo precede sempre gli atti liberi. — 44. Gli accompa- 
gna e li segue. — 4%, È forma universale di tutt' i sentimenti 
ordinati. — 43. Ne procedono due qualità evidenti, la sere* 
nità deir animo, — 44. e 1* amorosa sollecitudine. — 45. Se 
la notizia del bene richiede l'istruzione, — 46. il sentimento 
poi richiede l' educazione. 

1. L' ordine del bene o de' nostri fioi riceve il suo 
criterio dall' ordine della verità, e perciò la verità su* 
prema è criterio supremo a conoscere i fini umani; 
tantoché ogni setta di Panteisti, di Dualisti e di Scet* 
tici, negando quella, vien poi a negare la moralità,, 
sempre logicamente, spesso esplicitamente : questa è 
la dottrina esposta. Ma forse la teorica del criterio^ 
pe' giudizi e per gli atti morali, termina qui? Se a co- 
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noscere la verità è criterio /' evidenza dell' ordine di 
verità in sé stesso e ne* suoi contrassegni universali, 
s' arguisce che /' ordine perfetto del vero sia criterio 
perfetto air ordine del buono. Che cos' è 1' ordiDe 
di verità in sé stesso? La correlazione degli oggetti 
jDonoscitAi, sicché Tuna verità chiami Taltra, come le 
idee de' teoremi matematici e le condizioni d'ogni 
legge psicologica o fisica. Che cos' è V ordine di verità 
ne' suoi contrassegni universali ? La corrispondenza di 
sentimento e di consentimento all' evidenza razionale, 
di qui è segno, e di cui rende più vivo, più sicuro 
e facile il giudizio. Di fatti, se la relazione dell' evi- 
denza muove dall'oggetto conosciuto e termina nel- 
r intelletto, la natura intellettuale poi si muove 
all' oggetto col sentimento e con V amore , onde V evi- 
denza stessa s' avviva e si compisce, perchè si com- 
pisce la relazione fra l' intelletto e l' oggetto. Ancora, 
se la relazione interiore dell' evidenza costituisce la 
razionalità dell'uomo singolo e rende possibile la 
società degli uomini nella conoscenza e nell' amore; 
la società poi degli uomini avviva e compisce V evi- 
denza nell'uomo singolo co' linguaggi , attestando le 
verità che sono connaturali perchè universali o con- 
sentite. Parlerò dunque del come in questi contrasse- 
gni finisca il criterio della verità per l'ordine morale, 
dopo aver discorso dell' ordine di verità in sé stesso. 
I contrassegni universali son dunque di sentimento e 
di consentimento : ora parlerò del primo. 

2. Ecco i termini della questione. Vi ha egli un 
sentimento che , riferendosi al bene, aiuti la libera 
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dirittura fra Tuomo ed il bene stesso in quel modo, 
che r inclinazione dell' ago calamitato fa conoscere al 
pilota la dirittura eh' egli con V arte sua dovrà impri- 
mere alla nare? Àgli atti razionali s'accompagna no 
sentimento, perchè, quando pensiamo, sentiamo inter- 
namente di pensare o sentiamo di vivere in quell'atto * 
e in quel modo d'essere interno. La relazione della 
cosa pensata col pensiero è conoscenza; l'atto e il modo 
poi néir uomo interiore che pensa , è sentimento : tal- 
ché a seconda del pensare mutasi la forma del sentire. 
Pensiamo noi la verità com' oggetto di conoscenza? E 
il pensiero, in quanto è modo dell'anima^ è un sen- 
timento che si chiama logico. Pensiamo noi la verità 
com' oggetto d' ammirazione o come bellezza ? E il 
pensiero è un sentimento che si chiama estetico. Pen- 
siamo la verità com' oggetto di libero amore o come 
ordine di fini? E il pensiero è un sentimento che si 
dice morale. Il sentimento poi, eh' è vita interna del- 
l'animo, incita r attività di questo, che però si volge 
all'oggetto del pensiero, quasi fiore a ràggio di sole; e 
questo volgersi piegarsi (direbbe l'Alighieri) è amore, 
ond' abbiamo l' affetto della verità o logico, l'affetto 
della bellezza o estetico, V affetto del bene o morale. I 
quali affetti ancora, com' atti dell'animo, sono sentiti 
dall' animo stesso. 

3. La realtà di questo sentimento ci confermano, 
per la grande armonia fra corpo e anima, gli stessi 
segni esteriori; giacché il pensiero signoreggia il corpo 
nostro per via di sensività, piuttostochè d' intellettua- 
lità pura, cioè non in quanto intendiamo una cosa, ma 



DEL SENTIMENTO MORALE. 361 

in quanto sentiamo la vita dell'intender nostro, e indi 
movesi r affetto, e l'affetto muove la vita intera del- 
l'anima, che, unita com'è al corpo, lo commove di 
sé stessa e lo informa: e però, i sentimenti morali 
appariscono dal volto e da tutta la persona; come ri- 
splende la faccia negli atti e negli abiti della virtù , o 
prende invece alcun che di fosco e d' annuvolato negli 
atti e negli abiti del vizio; perchè il sentimento del 
bene, ordinando la vita interiore dell' animo , anche 
un volto non formoso ne riceve bellezza quasi spiri- 
tuale, (viceversa) disordinata da sentimenti e appe- 
titi non morali la vita interiore , quel disordine porta 
deformità d'espressione anche in un volto formoso. 
Quando agli uomini virtuosi che patiscono dolori 
gravi, si rammentano immortali speranze , vediamo 
negli occhi loro risplendere la consolazione ; quando 
a* viziosi che godono, si rammenta il castigo, gli oc- 
chi loro mostrano sdegno e paura. 

4. La realtà di questo medesimo sentimento poi si 
manifesta nell' intimo della coscienza, e distinto chiaris- 
simamente da ogni altro sentimento e appetito dell'anima 
umana. Prendete il sentimento estetico. Ma esso consiste 
nel sentire l'apprensione intellettiva e l'affetto della 
bellezza. Il sentimento logico. Ma esso consiste nel 
sentire il nostro desiderio di verità e la soddisfazione 
d'averla conosciuta. I sentimenti^ particolari, che si 
riferiscono a cosa buona o che sembraci tale , consi- 
stono nel sentire le percezioni e gli appetiti della cosa 
stessa; ma non è anche il sentimento morale. Che cosa 
è questo? È il sentimento dell* ordine de" fini appreso 
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razionalmente e della volontà come d' appetito raziona* 
le, che tende per natura di ragione a'fini razionalmente 
ordinati. Sicché ogni altro sentimento è un sentire 
altri appetiti ; ma questo è un sentire la nativa e ge- 
nuina inclinazione della volontà, che nasce dall' intel- 
letto e corre a' fini dell'intelletto. È un sentimento 
razionale. Come la necessità logica o repugnanza del* 
l'opposto (cioè d'affermare o negare il contrario) ci 
avvisa col sentimento di questa repugnanza esser giunti 
alla conoscenza del vero; e come la necessità estetica 
repugnanza dell'opposto (cioè d'affermare belio il 
deforme o l'imperfetto, e viceversa) ci avvisa coi 
sentimento di questa repugnanza essere giunti alla 
contemplazione del bello ; cosi la necessità morale o 
repugnanza dell'opposto (cioè di praticamente giu- 
dicare ordinato ciò eh' è disordinato) ci avvisa col 
sentimento di questa repugnanza essere questo l'amore 
del buono. E però , tal sentimento prezioso si distin- 
gue da ogni appetito eh' esce fuor di misura, perchè 
ogni altro non è sentire l' atto della volontà in sé 
stessa, come propensione a' fini razionali. Per esempio, 
possiamo errare materialmente; ma dagli errori libe- 
ri, come di coloro che credon lecito il vendicarsi, 
deriva naturalmente che noi sentiamo di secondare 
un appetito di propria soddisfazione, anziché una 
morale necessità che imponga un atto, o almeno 
lo dimostri lecito. Insomma, come V affetto del bello 
si distingue dagli appetiti di senso e d' interesse, per- 
chè quello è affetto di perfezione ammirata ; e come 
l'affetto del vero si distingue dagli appetiti di vana- 
gloria, perchè quello è affetto della conoscenza; cosi 
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r affetto del bene si distingue da ogni appetito disor- 
dinato, perchè dà il sentimento dell'ordine. Ogni altro 
gli rimane di fuori o straniero. 

5. Provata la realtà del sentimento morale, ve* 
diamo più particolarmente i modi dell' usarlo per cri^ 
torio e che ne mostrano Y utilità. Non serve affermare, 
eh' il sentimento aiuta la volontà nell' ordine de' doveri 
e de' diritti; conviene aggiungere in che modo e, per 
procedere a questo, bisogna innanzi sgombrarci la via 
da due opinioni erronee; l'una che al sentimento reca 
ogni autorità di criterio, l'altra che la esclude. Potrà 
mai reputarsi che criterio unico o principale di mo- 
ralità sia il sentimento morale? No certo, perchè il 
sentimento del bene o del male deriva dalla loro no* 
tizia; né sentimento si darebbe senza pensiero. Come 
destarsi nell' anima il sentimento della virtù senza la 
cognizione della verità? Il bene non altro è fuorché 
verità, considerata com' oggetto finale amato; né il 
sentimento morale può dividersi dunque dal senti- 
mento logico, eh' è sentimento della conoscenza. Quando 
si sente il conforto d' un' opera buona , ciò deriva dal 
giudizio di aver' operato in conformità della legge. Or 
la legge può essa imperare dentro noi se non è cono- 
sciuta? Da sé solo è cieco il sentimento, né, separata 
dall' intellezione a cui s'accompagna, si può nemmeno 
concepire. Il pensiero, che da un lato si figge nell'ob» 
biotto dell' operazione o del fine» da un altro si fa sen- 
tire all' anima^ di cui è atto : come dunque il senti- 
mento del pensiero potrà segregarsi dalla verità del 
pensiero? 
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6. Oltr' essere assurda la segregazione o la pre- 
minenza del senlimento^ il tentarla porterebbe a con- 
seguenze gravi. Prima, che cesserebbe il criterio di 
moralità. Di fatti, l'abito degli errori viene a confon- 
dere il sentimento , formando poi una coscienza erro- 
nea abituale : cosi , Io scrupoloso trema e s' affligge 
d'atti che non hanno in sé mancamento alcuno, e 
l'abituato alle superstizioni teme offendere la divinità, 
omettendo cose che anzi l' offendono. Sicché abbando- 
nandoci a questo sentimento cieco, piuttostochè volgere 
il pensiero alla ricerca del vero e al consiglio d' uo- 
mini competenti, resteremmo nell'errore. Poi, nessuna 
hnputabilità di bene o di male spetterebbe all' uomo, 
che nel sentimento avesse solamente o principalmente 
il criterio delle sue operazioni, appunto perchè il sen- 
timento, da sé solo, non è conoscenza; e un'opera- 
zione che non muove da conoscenza, non può essere 
imputata, come non s'imputa ciò che uno immagini 
faccia nel sogno e nel delirio. L' opinione pertanto 
di chi, come il Rousseau e lo Stewart , mette nel sen- 
timento da sé solo la norma di moralità^ non può 
venire accettata. 

7. Inoltre questa dottrina condurrebbe alla senti- 
mentalità; eh' è un vago sentire, nebbioso, molle, 
senza virilità di sorta, a cui s'abbandonava il Rous- 
seau nella Nuova Eloisa, e che piace a tanti scrittori 
odierni, e a tanta gioventù effemminata, e eh' è peste 
dei costumi e del vivere cittadino. Rimosso il pensiero 
dalla notizia precisa di ciò eh' é buono , dapprima la 
sentimentalità è un alcun che d'indeterminato/ noa 
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vizioso ancora, ma non virile né generoso inlima- 
mente, perchè la grandezza d'animo, neir esercizio 
de' doveri e de' diritti, consiste in guardare a ciò che 
per sé stesso è buono ; mentre l' uomo sentimentale 
agogna le dilettazioni del sentimento. Ci getta poi nel- 
Y inerzia la sentimentalità , perchè ad operare bisogna 
chiaro il concetto del da farsi, concetto che i Senti- 
mentali , alieni dal riflettere sulle cose , non hanno. 
Inoltre, costoro per la stessa repugnanza dalla rifles- 
sione, neir intime voluttà di que'Ioro sentimenti e, 
soprattutto, in certe malinconie molli e indeiìnite, si 
riposano come il Cinese nella fantastica beatitudine del- 
l' oppio, e il Musulmano, del cafifè o del tabacco. Dal- 
l' indeterminatezza e dall' inerzia si casca neir erronea 
e nel vizioso, perchè tutto quanto alletta le iaclina- 
zioni dell'animo, se non ficchiamo la pupilla dell'in- 
telletto ne' nostri fini, e indi non sentiamo l'inflessi- 
bile e pur dolce austerità del dovere, sembra noa 
cattivo forse, o scusabile almeno. Si comincia dalle 
inclinazioni men sensuali, per esempio dall'amore fan- 
tasioso, e quindi un affetto, che sia o paia infelice, attira 
l'immaginazione, cattivo o no; e cosi accade che Tra- 
gici e Comici e Romanzieri prendono V arte di mo- 
strarci le passioni ree da un lato di compassione, che 
nasconde la reità. Perciò dalla cascaggine sentimen- 
tale precipitiamo nella sensualità. Di sentimenti nobi- 
lissimi ancora possiam fare mal' uso per questa ca- 
gione; giacché, a recarne un esempio, Catilina che 
mise in pericolo Roma , se lo rappresentiamo valoro- 
samente morto in guerra, e se descriviamo con arti- 
ficio qualche sua virtù, tacendone i vizj, la senti- 
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mentalità fumosa ti converte Catilina in eroe. Primo 
criterio di moralità è dunque soltanto la verità, intel- 
lettualmente considerata e fortemente amata. 

8. Né può accettarsi l' opinione opposta, che la 
sola verità conosciuta, non che il primo criterio (sen- 
tenza buona e fin qui dimostrata], sia Y unico criterio^ 
cioè la notizia del vero separata dal sentimento, come 
SM avvezzi all'Idealismo astratto. Or V uomo non è cosi, 
perchè abbiamo conoscenza e sentimento , e se T una 
è guida, l'altro è impulso d'operazione. Ponete caso 
che ne' primordi della vita o ne' primi albori della ra- 
gione il fanciullo non avesse dentro l'anima i senti- 
menti che all'idee morali fan compagnia, l'efficacia di 
queste idee sopra di lui tornerebbe impossibile-, perchè 
va bene che nell'uomo divenuto adulto, e presa con- 
suetudine agli atti morali, basta l'autorità interiore 
della legge per muovere la sua volontà, e anzi può 
avvenire talvolta eh' egli , combattuto da forti passioni, 
non senta vivace l'amore della giustizia e della vere- 
condia, e, nondimeno, avvezzo a proporsele per fine 
suo, le preferisca fortemente a quello, dove le pas- 
sioni lo trascinerebbero ; ma per giungere a tal consi- 
stenza di virtù preme appunto che la sia divenuta 
virtù , cioè abito d' atti onesti o doverosi , e per di- 
venire abito bisogna che alla notizia del bene s' uni- 
scano gì' impulsi validi, come fanno le madri che mo- 
vono più con esempj e con affetti che con ragionamenti. 
Superare con la volontà sentimenti più gagliardi che 
ci svierebbero dal retto, e operare cosa, il cui senti- 
mento in certi momenti è languido, porge apertissimo 
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indizio della umana libertà, lo concedo; ma che ne' casi 
ordinar], per legge consueta di vita, non bisogni un 
sentimento vigoroso del bene a operare il bene o a 
far l'abito del bene, ciò non può ammettersi ed è con- 
tro natura. 

9. Se dall'opinione che mette nel sentimento il 
principale o, anche, l'unico criterio di viver morale, 
procede la sentimentalità, vaga, inerte, viziosa; dal- 
l' opinione che mette nell' idea del bene l' unico , non 
che principale, criterio degli atti morali, deriva la 
freddezza dell' Idealismo ; perchè l' idea risplende nel- 
l'animo, fredda, immobile, muta, e dà luce, non ca- 
lore. Però la virtù che s' alleva con sole idee, quando 
pur s'allevi, è più negativa che positiva, un resistere, 

un astenersi, non un fare. Lo Stoicismo s'armava di 

» 

due precetti, ripetendoli sempre, sostieni e astienti, 
sostenere le avversità con animo imperturbato, aste- 
nersi dal piacere con severità pertinace : ottimi certo; 
ma è una virtù disperata, se altro non s'aggiunge, 
una virtù da uomini che, resistendo , consolavano sé 
delle tirannidi, un certo non far male, non il far bene, 
un meditare la legge di ragione contemplando, non un 
pensarla operando; e però, al sostieni e aìiV astienti , 
dobbiamo aggiungere il virilmente opera, viriliter age. 
Or se air astenersi da'piaceri non buoni aiuta il gusto 
interiore della virtù, e a sostenere ì mali aiuta la in- 
terna soavità del bene, molto più all' operare virtuoso 
si richiedono forti sentimenti ed afifetti, che frughin 
r animo e gli dieno moto. Non bisogna dunque per la 
rettitudine della volontà scompagnare conoscenza e 
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sentimenlo, la guida e F impulso, il criterio illumiua- 
tore della dirittura , e il criterio che e' inclina. 

10. Escluse queste due opinioni non comprensive^ 
particolari, e quindi erronee, o almanco non perfette, 
noi ci accostammo di più alla determinazione del no* 
Siro quesito. In che modo il sentimento morale può 
essere, con la notizia della verità, sicuro criterio al* 
r operare morale ? Il sentimento , unito alla notizia^ 
fa nascere l'amore per l'oggetto noto; talché, alla 
conoscenza del bene seguita il sentimento del bene, al 
sentimento poi seguita V amore. Sentimento e amore 
del bene , questa è la prima o nativa inclinazione della 
volontà, inclinazione non libera, ma necessaria, per- 
chè naturale. Ora la volontà dee liberamente confor- 
marsi alla tendenza non libera, o seguitare gli affetti 
della natura sua; e questo è appunto il criterio. Al- 
l' idea generalissima del bene tien dietro il propen- 
dere primo e spontaneo della volontà verso il bene ; 
sicché , quando la volontà si lasci superare alle pas- 
sioni, noi sentiamo ch'essa contraddice a sé mede- 
sima, e eh' è vinta, non vince, com'è natura sua, e 
come il sentimento primitivo e la propensione natu- 
rale la indurrebbe. Rammentiamolo, la volontà è ap- 
petito razionale , o de' fini che ad essa vengono pa« 
lesati ordinatamente dalla ragione; mentrechè ogni 
altro appetito , da sé solo, è fuor di ragione; onde la 
volontà lo sente estraneo a sé medesima. Però, quando 
si vedono in pensiero le possibilità di un atto vir- 
tuoso, sorge tosto entro di noi un sentimento morale 
grato e un'inclinazione morale; quando poi si vedono 
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le possibilità d'un atto vizioso, co' sentimenti delia 
passione va sempre unito un sentimento morale dolo- 
roso e una repugnanza morale; e, salvo negli abituali 
al vizio, queste affezioni sono potenti, e servono di 
criterio, perchè indicano la dirittura da tenersi con la 
volontà, e traggono T attenzione dell'intelletto sulle 
verità morali. 

li. Non basta; il sentimento stesso e la propen- 
sione naturale accompagnano necessariamente i liberi 
atti, né può accadere il contrario, appunto perchè ciò 
viene da natura. Un sentimento d'interna soddisfazione 
accompagna la virtù. Or deve considerarsi soprattutto, 
che, virtuosamente operando, la volontà sente bensì 
le resistenze degli appetiti contrarj , ma, quanto a sé, 
prova un sentimento di naturale operazione: com' un 
uomo che cammini sopra un monte, s' affatica bensì per 
r erta, ma gusta i liberi moti del suo corpo: invece, 
viziosamente operando, la volontà sente bensì la ozio- 
sità del non resistere, ma sente ancora ciò essere un 
condiscendere contro atta natura sua; com' un uomo 
che camminasse portato sugli omeri altrui, o andasse 
urtato di qua e di là. Antecede, pertanto, e accompagna 
il sentimento e l' affetto naturale del bene i liberi amori 
della volontà. Succede altresì, perchè quando l'atto 
virtuoso è compito, proviamo consolazione; ossia, la 
volontà si conforta nel sentimento della vittoria, o, a 
dir meglio , la volontà sente di riposare nel proprio 
suo termine; ma invece, commesso un atto vizioso, 
segue il turbamento, e la volontà sente la sua sconfit- 
ta, che V inclinazione razionale nativa restò privata 

Conti, li Buono nel Vero, — > I. S4 



370 CAPITOLO VENTESIMO. 

deir oggetto suo , per soddisfare altri appetiti. Ora , 
chi potrà negare (se ci volgiamo col pensiero nella co- 
scienza nostra) che i contrassegni del sentimento e 
affetto morale^ precedenti, concomitanti e susseguenti , 
non porgano indizio^ cioè criterio della buona o rea 
operazione ? 

12. Vi ha di più: che cosa riscontrammo noi finora 
nel sentimento amoroso del bene? Una relazione d'uni- 
versalità con tutti gli atti liberi dell' uomo ; perchè il 
sentimento e l'affetto scaturiscono dalla natura, eh' è 
fondamento a Mli gli atti e modi dell' arbitrio umano. 
L' universalità poi dell' affetto morale abbraccia tutti 
gli affetti; ed ecco il perchè. I Sentimentali reputa- 
rono derivare ogni moralità, chi dal sentimento di 
simpatia, chi dalla benevolenza sociale, chi dall'amore di 
noi stessi, chi dunque da un affetto particolare e chi da 
un altro. Ma questa dottrina non regge: prima, perchè i 
Sentimentali si fermano a considerare sentimenti partico- 
lari, mentrechè l' affetto del bene dee potersi distendere 
a ogni affetto religioso e d' umanità , cosi verso noi come 
versogli altri; e più, ciascuno di quelli affetti e senti- 
menti può essere buono o cattivo, se consista o non con- 
sista nell'ordine, ordine che solo è termine del senti- 
mento morale: e, insomma, ciascuno di quelli da sé non 
fa l'ordine morale, si può esserne un grado, come l'ami- 
cizia eh' è buon' affetto, purché ordinata con tutti gli 
altri affetti, e non quando si preferisca l'amico alla 
giustizia. Ora, gli accennati sentimenti ed affetti en- 
trano a parte dell' unico sentimento amoroso del bene, 
se risguardati neir ordine de' fini. L' affetto del bene 
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non islà in qualcosa di vuoto, di generico e neanche 
di particolare; si è il tutto di tutti gli amori, ma degli 
amori neir amore del bene, o nel!' amore rispettoso 
ìlella verità, o ctie pregia le cose conforme i pregj loro 
e le loro graduazioni. Quindi, a riconoscere la bontà 
^eir amicizia, o degli affetti domestici, o della carità pa- 
tria, dello zelo religioso, ci soccorre un criterio. Qual 
t^riterio? Raccogliersi nella coscienza, ed esaminare, se 
di tutte queste affezioni sia forma intrìnseca l' affetto 
della verità e però de' fini ben' ordinati, o se invece 
prevalga o anche sia solo un particolare affetto , in- 
tlipendente dall' amore del vero con tutta V anima. 

13. Oltre l'universalità per l'attinenza con gli atti 
liberi, e qual forma d'ogni affetto, il sentimento mo- 
rale ha due qualità sue proprie, che rampollano da 
esso e lo fanno riconoscibile fra tutti gli altri senti- 
menti, e però capace a valere di criterio; perchè, T uni- 
versalità predetta e le qualità che dirò e che gli ap- 
partengono, come ad affetto universale, ci servono di 
nota di contrassegno. Io dico la serenità e la solle- 
citudine. Orche intendiamo per serenità? Come sereno 
-è r amore del Vero e sereno l' amore del Bello, sereno 
è r amore del Bene. Di fatto la serenità consiste nelV or- 
bine del sentimento , e corrisponde all' ordine de' fini 
amati. Perciò non esclude la vivezza, come (sarei per 
dire) il firmamento sereno è tutto vivido di luce; vi- 
vezza grande, ma ordinata, non battagliante in sé stessa. 
Come nell'Arti Belle il poeta e il disegnatore o il musico, 
anche rappresentando passioni burrascose^ rimangono 
tranquillamente contemplativi, quasi cavaliere che pia- 
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cido regge il cavallo prorompente nel corso {Il Bello 
nel Vero, xx, 4, 5), cosi l'ordine de' fini è oggetto deU 
l'intelligenza, che lo contempla e l'ama; e tal contem- 
plazione^ perciò, reca nell'amore l'ordine suo e la 
sua pace e la sua magnanima fermezza. Il turbamento 
nasce da sentimenti e afTetli, clie^ non ordinati dall^ 
ragione, procedono scompigliali, e dove perciò la con- 
templazione dell' animo non ha parte nessuna o no» 
principale. Quindi, fra le tempeste interiori, che ogni 
uomo più meno sperimenta e fra i dolori più fieri, 
1' abituato alla virtù sente un amore tranquillo della 
verità, Dicevan gli Stoici, che Regolo fra' tormenti er» 
beato: proposizione strana, se volevan dire che il giusta 
non sente i tormenti, o che i tormenti non gli dispiac- 
ciono; proposizione vera, se intendiamo che il giusto 
anche tra gli affanni si consola nel sentimento placido^ 
e amoroso della giustizia. Ma l' ipotesi di Regolo è stra-^ 
ordinaria; ordinario è, che^ in mezzo alle quotidiana 
molestie o traversie della vita, chi ama il bene, sente 
in sé medesimo la quiete di questo amore. Perciò, co^ 
me riconosceremo noi, se quand'operiamo interna- 
mente od esternamente, sovraneggia nell'anima nostra 
il sentimento e T amore della virtù, o il contrario? A 
questo segnale: quando l'anima è agitata tutta quanta, 
né ci conforta nell' intimo un affetto costante, allora 
l'afTelto buono è soverchiato dagli appetiti; ma se tra 
gii appetiti e tra' sentimenti più o men turbinosi v'è 
un sentimento sereno, allora possiamo accertarci che. 
r affetto del bene ha il disopra. 

14. Seconda qualità è la sollecitudine. Chesigoiflea 
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cìòt Intendo gì' impulsi solleciti che dà sempre alia yo- 
(onta il semi mento morale; sollecitudine pacala, per 
quello ch'abbiam discorso fin qui, ma continua, infa- 
ticata, non cessante mai da chiedere più e più di mi- 
glioramento. Cosi è r amore del Vero, cosi l' amore dei 
Bello, e cosi l' amore del Buono; tre amori che s' accen- 
dono in un solo amore. Da una verità Y animo tuo! 
passare ad altra verità; da un aspetto di bellezza corre 
ad un altro; e un bene conseguito 6 stimolo ad altro 
tene, cioè sentiamo ne' profondi della coscienza un 
affetto che grida sempre, avanti avanti. Questo $pin* 
gore infaticato e insieme tranquillo appartiene al sen- 
timento morale, non ad altri sentimenti o appetiti. 
Come ! non hanno anche le passioni la stessa inconten- 
tabilità 0, anzi, ogni passione non ha forse dopo ilpa^ 
sto piU fame che pria? Si certo, un'incontentabilità 
furiosa ed amara, che sovente ci scora, e ci getta in 
tristezze o in accidia ; giacché gli appetiti non razio- 
nali non composti, agitando l'anima, la stancano 
da' fermi propositi, e sono un misto di turbinosa ope- 
rosità e di lassezza, e ogni affetto disordinato è simile 
all' ebrietà. Però , se ferve dentro noi un amore in- 
istancabile» n' abbiamo segno che dimoriamo nell'ordine 
del bene; a quel modo, che l'affaccendarsi non tur- 
bolento, si quieto, grave, persistente d'un popolo è 
:segno di costumatezza. 

Or 

15. Siam dunque sicari, che il sentimento amo- 
roso del bene serve di criterio alla moralità , perchè 
unito alla notizia del bene stesso , perchè universale 
in ogni atto e in ogni affetto, e perchè fornito di cette 
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qualità che lo distioguono dagli appetiti non buonL 
Ora^ dall'accordo di qa«sti duecriterj, l'uno eh' è la 
verità splendente neir intelletto, l'altro eh' è il senti- 
mento motore della volontà, derivano due conseguen- 
ze; il bisogno dell'istruzione^ il bisogno della educa- 
zione. Perchè il bisogno della istruzione? Per essa 
intendiamo un sistema di conoscenze dato per magi- 
stero agi' intelletti. Che cosa è mai l' ordine morale^ 
cioè r ordine della volontà? È il conformarsi dell'arbi- 
trio air ordine intellettuale, cioè alla verità conosciuta. 
Ma il conoscimento naturale o spontaneo della verità 
è implicito, confuso, e quindi a svolgerlo e a chiarirla 
si ricerca la riflessione; che non può debitamente re- 
carsi all'atto, se dapprima l'autorità de' maestri non 
ci soccorra; magistero di famiglia, magistero di scuo- 
la, magistero di leggi, magistero religioso. Non pud 
conseguirsi la moralità^ senza prendere chiara noti- 
zia dell'ordine morale, cioè se l'uomo singolo e se 
i popoli non ricevano istruzione; ond'il proverbio 
dice, che l'ignoranza è madre de* vizj. Credere d'al- 
levare i fanciulli, la gioventù, le nazioni con certa va- 
porosa sentimentalità senz' illuminare gl'intelletti, vai 
preparare una gente sdolcinata e imbelle, poi barbara 
e feroce, o l' una cosa e l' altra in un tempo. 

16. Ma l'istruzione non basta; ci vuole l'educa- 
zione ancora ; ossia, V istruzione dev' esser' educativa. 
E ne ho detto già il perchè. L' idea non muove la vo- 
lontà; la muove il sentire vivo. Ha un sentimento an- 
ch'esso il raziocinio, ma un sentimento logico, che per 
natura sua può riferirsi a' concetti astratti e universali^ 
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come dimostrando i teoremi matematici, o discorrendo 
in generale di doveri e di diritti; ma quando invece 
si tratta di cose morali e operabili, bisogna guardare 
al concreto, e imprimere in ogni affetto la forma d' un 
affettò comune o ie* proprj doveri. Questa è davvero 
l'istruzione educativa. Istruire senza educare, parlare 
air intelletto senza movere il cuore, e sperar quindi 
generazioni operose e virtuose, vai quanto chiedere 
moto a' simulacri. Popolani che apprendono soltanto i 
numeri del dare e dell'avere e compendi assiderati di 
storia , compendiuzzi di Geografia e di scienze natu- 
rali, anche di Chimica, né imparano mai quanto sia 
veneranda cosa V uomo ; fanciulli che studiano di tutto 
un po', e che non amano nulla; è gente incadaverita 
che appesta i viventi. La interessata ignoranza viene 
dicendo, che l'istruzione nuoce; sentenza sconcia, ma 
che in un caso potrebb' essere vera, quando istruito, 
ma non educato, l' intelletto serve meglio ad ogni pas- 
sione rea. Il cattivo ammaestrato nuoce più dell' igno- 
rante; la civiltà corrotta è peggiore della rozzezza; e 
la casa aurea di Nerone m' attrista più che il tugurio 
de' selvaggi. Ma il sentimento morale, cosi divenendo 
adulto per l'educazione, come la notìzia del bene si av- 
valora per l'istruzione, aiuta l'adempimento de' do- 
veri, perchè sentiamo il rispetto alla legge morale; 
aiuta l'esercizio de' diritti, perchè avviva la consape- 
volezza del rispetto alla natura umana ; e aiuta il conse- 
guimento della felicità, perchè nell'affetto sereno e 
infaticato del bene consiste la felicità più intima e più 
sicura. 
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CAPITOLO xxr. 

n comon senso morale. 



SOMMARIO. 

4. Argomento. — 2. Spontanea testimonianza del comon senso 
morale neMIngaaggj della Cristianità; — 3. perch'essi mani- 
festano con purezza i postalati dell'ordiae morale. — 4. Soieii •» 
tìfioamente s'indaga il consentimento fra l'apparenza del 
dissentimento ; — 6. e si cerca l' idea essenziale unica. — 
6. Principi dell'timanitòo della civiltà, verificabili.— 7. Come 
la civiltà sia lo stato naturale, e però in esso risplendoBO pib 
que' principj ; ma si scorgono anclìe fra i selvaggi ^ ^ barbari : 

— 8. e non deve reputarsi l'opposto, come reputa il Comte. 

— 9. Famiglia; —40.il viver politico;— 44. idem; —48. re- 
ligioni;— 43. sepolcri. -* 4i. Le testimonianze si prendono 
da' linguaggi , dalla storia, — 45. e dalla critica d' ogni docu- 
mento. — 46. Conclusione. 



1. Il conoscìmeiUo e il sentimeoto dell'ordine mo- 
rale in ciascuDO di noi Tengono raffermati dal eoa* 
sentimento , eh' è universale in tutu gli uomini, per- 
chè tutti, avendo la conoscenza e il sentimento delle 
supreme verità morali^ consentono ad affermarle ne'lin- 
guaggj e ne' fatti; almeno implicitamente, pur quando 
IjS negano con le parole o le trasgrediscono con la 
vita. Il consentimento poi è di tre sorte, perchè o de- 
riva da' giudizi spontanei del genere umano, o dalla 
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riflessione scientifica e però dalle tradizioni dottrinali, 
o infine dalle tradizioni religiose. Né l'universalità del 
consentire può procedere mai dalF errore^ giacché ad 
un fatto comune si richiede una causa comune; la 
quale non è altro se non Y evidenza del vero e quindi 
la natura. Cosi Y evidenza delle verità morali e il sen- 
timento dair una parte, Y evidenza del sesso comune, 
delle tradizioni dottrinali e delle sacre dall' altra, com- 
prendono la coscienza intera dell' uomo , eh' è razio- 
nale, socievole, religioso; e conformarsi a questa è 
coordinare i proprj giudizj e la vita con Y ordine per- 
fètto del criterio, cioè con la totalità delle relazioni che 
uniscono la natura dell' uomo alla verità. Nel presente 
scritto tratterò del comun senso morale. Interroghiamo 
le testimonianze del genere umano, nelle quali appari- 
sce quel che siamo naturalmente, senza l'artificio e la 
malizia di passioni o di sistemi. La Filosofia (diceva il 
Vico) per giovare agli uomini, ha da sollevare e reg- 
gere V uomo caduto e débole, non convellergli la natu- 
ra, né abbandonarlo nella sua corruzione. (Scienza 
Nuova, L. I, Dignità v.) 

2. L' autorità dei senso comune rende chiara ed 
efficace la conoscenza popolare del giusto e dell' one* 
sto, e poi serve al filosofìa d'aiuto e di conferma; e 
se il popolo n' accetta V ammaestramento senza inda^- 
gini, la Filosofia invece io esamina con lungo studio e 
ne cerca le testimonianze fra' dodumeoti d' ogni ma- 
niera e d' ogni età. Orà^ in che modo si fa sentire 
popolarmente l'autorità del genere umano? Per via 
de'linguaggj, che racchiudono in sd le Verità morali e 
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che dimostrano il consentire d' ognuno in esse^ perchè 
l'uso della parola è universale; e però, se le madri 
parlano di Dio q dell' anima a' loro figliuoli o de' doveri 
di giustizia e di beneficenza, in questi vocaboli che 1^ 
madri trovano già usati o che impararono dalla madre 
loro, la quale alla sua volta gì' imparò dalla madre sua, 
si trasfonde il pensiero e il sentimento di mille genera-, 
zioni, com'una voce che suona d'eco in eco, a quel 
modo che negli uomini d' ora si propaga l' antica se* 
menza dell' uomo primo. Le parole sono i vasi d' ora 
che contengono l'ambrosia del vero, e i padri la tra- 
smettono ai figliuoli di secolo in secolo. Deve notarsi 
per altro, che fra gl'Isdraeliti soltanto e nella Cristia* 
nità, dove ora si comprende quanto v' è di civile al 
mondo, le massime morali rifulgono schiette; ma nel 
Paganesimo andavano mescolate di molti errori, e 
solo fra noi è dunque perfetto il senso comune, o 
sgombrato da giudizj falsi. Ne' lìnguaggj e nelle storie 
dei Pagani la filosofia e la critica son costrette a cercarlo 
faticosamente, quasi pittura bella sotto un ingombra 
di muffa e di polvere. 

3. Noi apprendiamo, sino da fanciulli, nell'am- 
maestramento della famiglia e nel parlare comune t 
postulati della moralità, risplendenti all'intelletto, e 
che la favella ci soccorre a concepire con chiarezza ed 
a sentire con efficacia. Qual è, di fatti, il postulato prin- 
cipale, da cui riceve l'ordine morale un titolo assoluto? 
È Dio. Or nella Cristianità cessò il plurale di questo 
vocabolo, né sentiamo dire dal popolo gli Dei, come 
fra' Gentili; e Dio, popolarmente, si chiama sapientis- 
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Simo, provvidente^ ottimo, e chi altrimenti lo chia- 
ma, diciamo che bestemmia. Il Paganesimo, che at- 
tribuiva tanti vizj agli Dei, era bestemmia tutto quanto, 
e pareva un culto. La legge morale poi è l'altra 
de' postulati. Or ne' linguaggi comuni noi troviamo 
non solo i vocaboli legge morale, legge di gimtiziar 
legge dell' onestà; ma è altresì comune quel detto che 
bisogna obbedire alla coscienza^ quand'anche non ci 
vedesse occhio umano , dove s'accenna mirabilmente 
r interiorità dell' impero morale e T autorità sua invio- 
labile. La libertà bilaterale rimeritata è il terzo dei po- 
stulati. Ora, non solamente noi prendiamo da' vivi lin- 
guaggi queste parole, libertà interna, libera volontà, 
libero arbitrio, elezione libera fra bene e male, merito 
e demerito, si ancora certi dettati che mirabilmente 
distinguono il bene in sé stesso dall' utilità e dal pia- 
cere; come, il proverbio dal bene vien bene, dal male 
vien male, mostra il di vario fra bene morale e felicità e 
r unione loro; perchè quando si dice dal bene, ciò signi- 
fica l'operare giusto^ e quando s'aggiunge vien bene, ciiV 
significa le conseguenze che prima o poi procedono dalla 
giustizia. I filosofi han disputato mollo se il bene morale 
sìa proprio il piacere o l' utile; ma la favella popolare 
aveva distinto l' una cosa e V altra; e, non solo distinte^ 
ma le aveva poi mostrate congiunte, mentre un filosofa 
le separava^ e un altro le confondeva. Quarto de'po-^ 
stulati è l'ordine del mondo e, perciò^ l'ordine dei 
doveri, de' diritti e della loro sanzione. Or nel parlare 
d'ogni giorno sentiamo dire^che l'uomo buono è ordi^ 
nato, il cattivo è disordinato, e che la virtù è secondo 
natura, il vizio è snaturato, contr' ordine di natura e di 
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legge. S'opporrà farse die ciò vieoe dall' insegnamento 
religioso, anziché dal consentimento naturale? Ma ba^ 
diamo che l' insegnamento non sarebbe inteso , se V in- 
teUetto non gli porgesse il significato. Insomma, per 
significare le verità morali nella lingua de' dotti, non 
€'è vocabolo che l'idioma comune non gliel' abbia 
prestato, come non vi ha filo in veste signorile ebe 
mani popolane non abbiano filato e tessuto. 

4. La testimonianza spontanea ed aperta del co- 
mun ^nso ne' popoli civili e cristiani ò questa. Ma il 
filosofo ne cerca le attestazioni più nascoste che si 
<2hiudOfio ne' linguaggi e nelle storie d'ogni età, e cosi 
viene a scoprirsi la coscienza di tutti gli uomini. Diceva 
ottimamente il Vico, aver mancato per metà così ifilo- 
soft che non accertarono le ragioni con t autorità dei ^ 

filologi, come i filologi die non curarono 4' avverare 
le loro atUorità con la ragione de* filosofi (DigttHà x) ; 
e per filologo 6gr intende ogni grammatico, storico, 
criticOy che meditasse intorno alle lingue e a* fatti 
de' popoli. (Ivi.) Nasce difficoltà dal parere si diverse o 
si contrarie oell' uso degl' idiomi e aelle costumafize o 
leggi de' popoli le persuasioni morali ; onde il senso 
comune sembra un paradosso ad alcuni , che vanno per 
ciò a spigolare i più strani errori del Paganesimo, 
de' selvaggi e della barbarie, e li coiMrappongono all' af- 
fermata i^omunafiza. Ma perchè in questo argomento \ 
non ammetterebbero essi un metodo che tutti reputano ) 
egregio in ogai scienza induttiva e sperimentale ? Cioè, ; 
il fisico tra le varietà innumerevoli degl' accidenti 
guarda a scoprire r identità delle leggi di natura; o, in 
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mezzo alle strane apparenze de' mostri, guarda il fisio- 
logo alla specie , tantoché ormai la Fisiologia negò che 
il parto mostruoso della donna non appartenga sostan- 
zialmente alla specie umana: e cosi appunto, ne' lin- 
guaggi ^ °^' ^^^^^ ^^^ genere umano si devono cercare 
Tidee uniformi, che si nascondono nella disformità delle 
apparenze, e che non possono non avere un motivo co^ 
mune di vero. (Vico^ op. cit., Dignità xii.) 

5. Il metodo adunque sta propriamente qui : cer- 
care r idea essenziale in mezzo alle varietà necessarie 
o alle libere contraddizioni de' fatti umani, l'idea che 
rappresenti la natura schietta interiore; come^ l'idea 
dell' organismo fa vedere a' Fisiologi la specie anche 
ne' mostri. Lo stesso metodo vale altresì nell' esami- 
nare i fatti dell' animo, per esempio le passioni^ che 
si risolvono in afifetti naturali, ma traviati; come, la 
sensualità è l' esagerazione della naturale tendenza di 
generare, l'orgoglio è l' esagerazione del naturale sen- 
timento d'umana dignità, l'incontentabilità delle pas- 
sioni è il traviamento delle sublimi tendenze all' infi- 
nito, non provata perciò dagli animali. Cosi, quanda 
ne' popoli antichi vediamo celebrata la vendetta, diremo 
noi: ecco naturale opposizione al sentimento de' po- 
poli odierni? Adagio, perchè gli antichi celebravana 
anch' essi la clemenza, come in Tito, e la magnanimità 
del perdono. Esagerazione del sentimento di giustizia, 
che vuole punita Tofifesa de' nostri diritti, è la vendetta. 
I Masnadieri dello Schiller , dicendo : è lecito far male 
a chi ci vuol male; interpretano a prò loro e pessima- 
mente la legge dell'uguaglianza. In queste ricerche 
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pertanto, com' in ogni scienza sperimentale o induttiva, 
•ci bisogna il metodo di remozione; rimo vere cioè it 
vario e V opposto per giungere air identità essenziale. 
Che cosa derivò da un metodo si stupendo? La scienza 
nuova del Vico, la filosofia della storia, la dottrina di 
leggi comuni alla vita d* ogni popolo sulla terra. Ecco 
le parole del Vico stesso: che si dia provvidenza di- 
vinatale si debbano moderare l'umane passioni, e che 
Vanirne umane sieno immortali, su questi tre punti 
convengono tutfi legislatori, e indi prendiamo li tre 
principi di questa scienza. (Dignità v.) 

6. Quand' egli poi, determinate le dignità (come 
ie nomina) o gli assiomi della scienza sua, viene a 
stabilire in fatto i principj stessi, che han data origine 
ad ogni civiltà, dice che le nazioni d'ogni tempo e 
luogo custodirono tre umani costumi, ossia religione, 
matrimoni e sepolture, e però incominciava la uma- 
nità da queste tre cose , le quali si debbono santissi- 
mamente custodire, perchè il mondo non s'infierisca 
e si rinselvi di nuovo. (Op. cit., L. i, / Principj.) Il 
Foscolo ne' Sepolcri poetava la dottrina del Vico : 

Dal dì che nozze e tribunali ed are 
Diéro alle umane belve esser pietose 
Di sé stesse e d'altrui, toglieano i vivi 
Air etere maligno ed alle fere 
I miserandi avanzi 

onde r ultimo asilo rendeva sacre le reliquie dell' uo- 
mo. Qui, come nel Vico, troviamo tirate fuora dal- 
l'involucro de' tempi e de'varj costumi cinque no- 
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2ioni universali: civiltà essere umanità, che perciò 
prende origine e progresso dai matrimonj (nozze), 
dalle istituzioni politiche a tutela de' diritti {tribunali) 
«dalle religioni (are), e conseguenza di umanità essere 
la riverenza de' sepolcri. Tutto questo è vero e pre- 
ciso , e corrisponde alla coscienza e alla storia. Il co- 
mun senso morale degli uomini consiste in ciò; e noi, 
col metodo di remozione, dobbiamo ricercarlo fra le 
varie o contrarie apparenze de'giudizj umani e de'fatti; 
perchè, rimosse le accidentali dissonanze, si comprenda 
r armonia della coscienza naturale. Chi volesse, ponia- 
moci mente, notare quant'avvi di puro e di bello an- 
che neir istituzioni del Paganesimo, anche fra' barbari, 
come i feciali Romani , come il sentimento di famiglia 
ne' Cinesi , come V ospitalità d' alcune tribù selvagge 
dell' Affrica, scoperte oggi dagli arditissimi viaggiatori 
Livingstone e Baker, avrebbe da scriverne volumi ; ma 
preme invece che guardiamo a' fatti discordanti per 
trovarvi r intimo accordo. 

7. Molti cercano l' esempio di costumi ferini o di 
ottuso sentimento religioso fra' selvaggi e fra' barbari, 
per dedurne che agU uomini manca un senso comune 
di moralità e di religione. Questo ragionamento po- 
trebbe paragonarsi a quesf altro: siccome fra' popoli 
anche civili e cristiani v' ha selvaggj e barbari , cioè 
alcuni uomini che mostrano le qualità più proprie 
della selvatichezza e della barbarie, o /rotte, crudeltà e 
sensualità, cosi affermiamo che a' popoli civili non ap- 
partiene la notizia comune de! doveri e de' diritti. Ma 
ecco dove consiste lo sbaglio principalmente: ì nega- 
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lori del senso comune, ricorrendo a questi esempj, 
credono pigliarli dal più prossimo alla natura^ perchè 
di gente non incivilita; mentrecbè, tanto alla natura 
è più prossimo ¥ uomo, quanto più con t' arte civile 
si spoglia di ferità e veste umanità. Ecco sapienza 
delle lingue che fanno sinonimo di natura umana ei- 
vilitas humanitas. Ond' anche il popolo dice tmani 
e civili i ben' educati e gli onesti , selvatichezza un 
vivere dissociato e non umano, barbarie la malvagità 
e crudezza de' costumi. La selvatichezza e la barbarie 
son dunque da natura lontanissime. E questo apparisce 
ne' lineamenti stessi del volto e nella persona : giacché, 
come ne' popoli civili V ultimo volgo corrotto e abban- 
donato si deforma nel viso e nelle proporzioni del cor- 
po; cosi, paragonando il selvaggio e il barbaro a gente 
civile, la struttura del cranio e degli angoli frontali e 
degli zigomi e delle labbra e le mani e i piedi enormi 
mostrano in quelli un allontanarsi più e più dalla mi- 
sura naturale, secondo gli ufficj delle membra e se* 
condo le osservazioni dell'Anatomia e della Fisiologia. 

8. Qual meraviglia, perciò, se nel disordine sii- 
vostro e barbarico apparisce meno l' idea di Dio^ della 
legge morale, della libertà, della mercede sua e de'do- 
veri? Non bisogna dire che ciò deriva da natura, bensì 
da uno stato contrario alla natura. Onde, come i vizj 
rappresentò X Alighieri nella selva selvaggia e aspra e 
forte , cosi gran selva chiamò il Vico la terra non in- 
civilita; e come, quanto l' uomo è men civile, tanto ò 
meno umano e più somigliante ai bruti che a sé stesso, 
così (e lo avvertiva Boezio nella Consolazione) dicia- 
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mo esser ferino^ brutale, animalesco un vivere di* 
sordinato, e si prendon gli epiteti dagli animali più 
crudi più sozzi ^ per esempio colui è una volpe, un 
lupo, una tigre, un verro, e simili. Quando si pro- 
vasse perciò che le tribù inselvatichite non mostrano 
sentimenti religiosi e morali, dovremmo arguirne cba 
tanto più adunque tali sentimenti appartengono atht 
natura umana, perchè non mancano mai a' popoli 
civili. Chi stupirebbe se la scintilla non ischizza fuori 
da selce non percossa? Percotetela, e verrà il fuoco che 
stava occulto, se no la percossa non .lo farebbe scin- 
tillare: cosi, le idee e i sentimenti, per cui s'origina 
l' incivilimento, gì' incivilitori de' popoli non potreb- 
I)ero cavarli dal petto dell' uomo, se nella natura d' ogni 
uomo non si contenessero potenzialmente. Vedasi quan- 
t' errasse perciò Augusto Comte dicendo, che l'epoca 
religiosa e la metafisica son gradi minori nella civiltà 
umana; dov'anzi costituiscono la civiltà stessa, e po- 
tremo disputare se una tribù ferina ignori Dio e T ani- 
ma immortale o i doveri, ma, se un popolo civile, 
non fu disputato mai. Del resto, quelle idee offuscate i 
selvaggi r hanno anch' essi , e ne mostrano gì' indizj 
ne' loro costumi e nelle favelle. 

9. Cosi ho esaminata la nozione d'umanità o 
di vivere civile. Or vediamo le nozze o la famiglia, 
su cui posano tutti gli istituti umani. Niente parrebbe 
più vario fra' popoli e più incostante dell'ordinamento 
domestico, che tra gli Orientali, non cristiani, fu ed è 
poligamia, fra gli Occidentali (per lo più) monogamia; 
e, inoltre, ora prevalse il primogenito tra i fratelli. 

Conti. Il Buono nel Vero, — L 25 
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ora l'uguaglianza dei fratelli; le donue poi altalena- 
rono fra servitù e libertà. Pur' andiamo all' idea es- 
senziale, e da' pruni spiccheremo il fiore. La famiglia, 
intanto, yi fu in ogni popplo anche più irruvidito. La 
cupidigia de' sensi recò la moltiplicità delle mogli; pur 
vera moglie o almeno prediletta si reputò e fra' Mus- 
sulmani si reputa oggi un'unica donna ^ e vengono 
da essa i prediletti, quasi generazione legittima. Se i 
primogeniti poi ebbero principato nella famiglia, o ciò 
significava principalmente un carattere sacro, come 
fra gl'Isdraeliti dove la primogenitura portò la dop- 
pia porzione, fu necessità di principato politico, a 
cui s'univano le signorie de' patrimoni come per le 
istituzioni feudali e per le Assemblee inglesi, necessità 
malamente imitata dopo da vanità patrizia. Inoltre, 
se le donne de' Gentili furono più o meno serve, que- 
sto accadde per altro nell'età più corrotte. Il senso mo- 
rale rifiorisce di quando in quando e più si dimostra ove 
la natura è più schietta: onde i popolani, Dell'Oriente 
antico e fra' Mussulmani ora, e in America fra'Mor- 
moni, tengono sempre un matrimonio bilaterale; ovun- 
que, nel popolo e nella cittadinanza media le primo- 
geniture non solevan rendere troppo disuguale l'eredità; 
e la donna maritata, che servi in falto, in idea parve 
compagna sempre dell'uomo, ei maritaggi si consacra- 
rono in ogni luogo e tempo da cerimonie religiose o 
da mistici simboleggiamenti. La quale verità splende più 
palese da un' ingiustizia, perchè se i Romani distingue- 
vano i matrimoni solenni del Gius Quiritario dal con- 
nubio plebeo e dell'altre genti, e se ogni pagano ne- 
gava il matrimonio legittimo a' servi, ciò mostra che 
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unione maritale vera non s'ammetteva, quando sem- 
brarono mancare la dignità e la libertà. 

10. Tali le nozze o la famiglia. Or consideriamo 
la terza nozione, i tribunali, ossia gì' istituii della so- 
cietà politica, che si determina bene col vocabolo tri- 
bunale^ giacché la tutela de' diritti è fine degli Stati. Or 
ciò richiede il concetto di giustizia, perchè questa, 
estrinsecamente o giuridicamente definita, è dare a 
ciascuno il suo; e, se il concetto di giustìzia, dunque 
il concetto de' doveri e de' diritti umani ancora; e sic- 
come d' una qualunque forma di Governi e però di 
tribunali non mancava nessun popolo, benché vi fosse 
poi tanta imperfezione o anche arbitrio ne' popoli 
meno civili, s'arguisce un comune senso di giusti- 
zia nel genere umano, quasi lampada splendente in 
luogo caliginoso. E avvertiamo, che il diritto positivo 
si svolge si perfeziona, come fra' Romani, non quanto 
più è artificioso, ma invece quanto più viene acco- 
standosi al Gius di natura, cioè all'eguaglianza. In spe- 
cie noterò fra i diritti giuridicamente riconosciuti o 
a cui risponde un'obbligazione giuridica, la proprietà 
delle cose; riconosciuta, dico, in modo universale. 
Qual parrebbe più varia o più contraria istituzione 
civile della proprietà? Eppure fra gli Sciti, nomadi 
antichi, fra gli Arabi del deserto, fra le tribù caccia- 
trlci d'America, è proprietà di cose mobili ovunque; 
tra' popoli pastori la greggia, tra' popoli vaganti l'arme, 
gli attrezzi, l'animale cavalcalo, il carro scitico, fra 
tutti ciò che immediatamente risguardì la persona e la 
famiglia; e inoltre, stabile proprietà ovunque i popoli 
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han preso sede stabile, onde originò rìDcivilìmento» 
cioè un vivere umano piii conforme alla natura. 

IL Lo Stato è amministratore di giustizia. Ma 
questo sentimento comune s'ottenebra nella storia 
per le violenze de' potenti e per le paure de' soggetti ; 
talché, stando all'apparenza, non riconosceremmo più 
la sua universalità. Pure, r effigie dell'intima idea tra- 
luce sempre. Quale idea? La raccogliamo dall' età più 
remota. I Princìpi solevan chiamare sé capi de' po- 
poli, simboleggiando la compagnia civile quasi un 
corpo umano, dove ogni membro serve all' altro e 
tutti a tutto il corpo; e pastori de' popoli chiamò i Re 
l'Asia e la Grecia^ denominazione usata pure dal Cri' 
slianesimo , e simboleggiatrice del principato con la 
mansuetudine pastorale, onde altresì 1* usanza delle 
verghe a significare V impero, e degli scettri ch'erano 
anch' essi verghe, recise (cantava Omero) dalle querci 
del Polio e dell'Ida; e alunni di Giove li chiamava 
Esiodo a sìgniGcare la sapienza e l'equità, epiteto vero 
che, guastandosi, occasionò l'apoteosi. Però, come il 
rendere giustizia per via d'ufficiali, eletti dal prin* 
cipe, parve sempre ufficio del principato, così la ren- 
deva da s6 il principe stesso ne' tempi eroici del Me* 
dio Evo come San Luigi re sotto la quercia di Vin- 
cennes o i primi re d' Inghilterra o Pietro II di Savoia 
detto \[ Piccolo Carlomagno [Carlo Vassallo, Asti, 1873), 
e anche ne' tempi eroici dell' antichità ; onde giudici 
chiamò il popolo ebrecf i capi della sua repubblica, e 
Porta si chiamò in Asia e chiamasi ancora fra' Turchi 
la Reggia, giacché alle Porte (come racconta la Bibbia, 
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per esempio /o5w^, xx, 4, e Omero) si udivano le ra- 
gioni e si davano le sentenze; né altrove che al Capo, 
eletto da' selvaggi o da' barbari, vanno gli uni e gli altri, 
quando le contese non diffiniscono fra sé con V armi 
con l'astuzia. E ancora qui rileviamo un fatto; che 
quanto più i popoli son civili, tanto meno é possibile 
l'assoluta signoria, perché l'uomo più è consapevole 
della sua natura, e pie si sente uomo. 

12. Dopo V umanità, le nozze e i tribuneili, vengo 
alla quarta nozione, gli altari o il cullo, l viag- 
giatori non lasciano dubbio che, aumentando la bar- 
barie, l'idea di Dio si oscura più e più; talché, per 
testimonianza universale della storia, conoscenza di 
Dio e civiltà sono la medesima cosa. Noi cerchiamo la 
favilla entro le ceneri; ossia, un significato più allo 
ne' prestigi, negli augurj e indovinamenti, ne' portenti 
e nelle paure del selvaggio, Tidea d' onnipotenza che 
travalica le forze di natura e vede oltre i confini del 
tempo. Si può raccogliere lo stesso ne' documenti del 
Paganesimo antico, e talora molto più viva. Che il 
popolo credesse alla potenza creatrice, o anzi l'esage- 
rasse, recando a questa i fenomeni tutti della natura, 
lo attestò Lucrezio, che contro le volgari opinioni di- 
ceva: non produr» ex nihilo dùmitusjmquam; e Vir- 
gilio, invocando gii Dei nelle georgiche, disse (i, 22): 

Quique novas alitis non uUo semine fruges. 

Bellissime ricerche potrebbero farsi $u questa materia: 
per esempio, il falò de' Romani, secondo la corruzione 
del Paganesimo, significava necessità che dominava pur 
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Giove, padre degli Dei e degli uomini: ma il Vico av- 
viso, che fas o im viene da fatum, e fatum da fari, 
parlare, parola ; onde il fato fu in origine Verbo divino, 
il Gius eterno, l'assoluta giustizia, ed equivale alla de- 
finizione che del fas dava sant'Agostino, sanctio et ve- 
luti vox divinae mentis {\ìco, Scienza Nuova e De uno 
univ. iuris, etc); e cosi la divinatio, Tindovinamento, 
la profezia , se ì Greci la disser fiavrou^v, quasi furore 
entusiasmo per superiore virtù irresistibile, i Latini 
la chiamarono a divis, come notò Cicerone {De divin., 
ì, 1), talché solo a Dio s'attribuisce l'onniscienza. 

13. Da queste idee d'umanità, risguardanti la fa- 
mìglia, e la società politica e religiosa, derivò la ri- 
verenza de' sepolcri, come documento di umane tradi- 
zioni, e come segno di vita immortale. Cosi arrivo 
alla nozione quinta, che risplende nel senso morale 
di tutt' i popoli. Sappiamo, anche per gli ultimi viaggi 
nell'ÀfiTrica, che più e più il pensiero dell'immortalità 
s'infosca nell'ombra del vivere non civile; ma ì se- 
polcri, oppure un qualunque rispetto alla memoria 
de' morti, restarono in ogni popolo, quasi rimembranza 
di più alti destini; come la selvaggia che sospende al- 
l'albero la cuna del suo bambino morto. Ha, del resto^ 
i popoli antichi e i moderni, dovunque sia un barlume 
d'incivilimento, rispettarono le tombe o l'urne come 
testimonianza e come religione ; sicché quando alcuni 
li sentiamo proporre di bruciare i cadaveri, anziché 
di sotterrarli , a noi non repugna intrinsecamente T una 
usanza o l' altra, quantunque gli Ebrei e i Cristiani ab- 
bian' ottime ragioni da preferire le loro ; ma repugna il 
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perchè, recalo da coloro a prediligere V uso contrario , 
cioè che gli elementi del cadavere umano ritornino pid 
pronti nel seno di natura, e aspettarsi quest'utile 
da' morti; che T umanità si perde nel conteggio di si 
detestabile speculazione sulle ceneri materne, e, per- 
dendosi l'umanità^ qual' utile poi debbano recare la 
terra e l'aria e il sole, non intendo più , se non pare 
che ne rechino molto agi' inselvatichiti. Resta provato 
dunque, che non soltanto nella Cristianità, si anche 
fra gli errori e i mali d'ogni popolo, come la farfalla 
è nel bruco, come la pianta nel seme, cosi un comune 
senso morale è negli uomini; o come le fattezze degli 
Etruschi, scolpite ne'cénota^j di Volterra, di Chiusi e 
dì Cortona, le ravvisiamo anch'oggi ne* Toscani, cosi 
le fattezze del senso comune si scoprono ne'principj 
d'ogni umanità, nelle nozze, ne' tribunali, negli altari 
e nelle tombe. 

U. Gli attestati del genere umano, a provare ciò, 
li raccoglie il filosofo per via del filologo; presa tal 
parola nel significato ampio assegnatole dal Vico, gram- 
matici (linguisti, come oggi si dice), storici e critici. 
Di fallo, si chiamano in prova le lingue, le storie, i 
documenti d' ogni maniera. Le lingue; perchè la Filo- 
logia comparala ci porge indizj evidenti che negl'idiomi 
d'ogni popolo s'acchiude il tesoro della ragione ; come, 
i Romani dissero potens sui l'uomo che opera con di- 
scernimento, ma impo^^ns chi opera con passione, voci 
che il popolo italiano rende a capello, dicendo padrone 
di sé il primo, non padrone di sé il secondo; e tanto 
è vero poi, anche le favelle di tribù arrugginite nel- 
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l'ignoranza risptendere talvolta com'oro^ perchè ca- 
paci di sigaiflcare le più pure verili morali, che i 
Missionari posson tradurre in cinese i vangeli e le 
teologie del Gristianesiino , e predicarle negli eloquj 
delle foreste americane o dei deserti d' Affrica. Le 
ztùfie ó narrazioni più propnamente dette o tradi- 
zioni storiche; perchè ormai s'è potuto scrivere la 
Storia universale, e rilevare da essa gl'istituti d' ogni 
gente, i costumi, le credenze, le leggi; e da ogni 
parte, in mezzo al tumulto dette passioni e degli er- 
rori e delle corruttele, sentiamo le medesime atte- 
stazioni: e se in ogni tempo e luogo la storia o l' espe- 
rienza ci fan yedere contro agli affermatori di Dio e 
deir ordme morale i negatori, questo non toglie T uni- 
Tersale consenso, che, prima del discredere, tutti ab- 
biamo creduto, e ì dabbj e le negazioni Teo^ouo dopo 
meditatamente. 

15. 1 documenti d'ogni maniera; e la critica ci serve 
ad interpretarlL Prima, le dottrine de' filosofi; perchè 
fra quelli che consentono alla coscienza umana se vi 
ha coloro che ne dissentono, troviamo che gl'uni ne- 
gando una cosa e affermandooe altra, e gli opposti af- 
famando r opposto, da tutt' insieme vien di nuovo a 
compadre la totalità -che ciascuno di noi sente in sé 
stesso, e ol)e i dissidenti lacerarono. Cosi l'E^picureo dà 
troppo al piacere, lo Stoico ad una virtù senza diletto; 
riuniteli, e avrete la vh*l£i che porta contentezza, coor- 
dinando a' fini d^ruome tutt' i piaceri. Poi, vengono 
i libri de'.poeti o l'opere del disegno, e ovunque s'oc- 
iculta W medesimtO intendimento., come in cifra. Cosi 
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la poesia decUDÒ ìq ogai luo£0 per corruzione di po- 
poli,o quando le genti perderono umanità, né sentirono 
in cuor loro la fami^ia^ la giustizia^ il sovrammon- 
dano e le tradieioai degli aatenati; cosi pure, ogni edi- 
fizio che si vede, o te irevine d^U antichi monumenti 
dimostrano per lutto la città o il vivere cittadino, la casa, 
il palagio del Comune, il temjpio, i sepolcreti. Si chia- 
mano inoltre a esame le religioni, che tutte accennano, 
benché sovente in confuso , come la natura ebbe un 
cominciamento, e il principio della natura essere intel- 
letto e provvidenza: cosi, TOIimpico Giove partorisce 
Minerva dal capo, e tiene le bilance del mondo. Un 
libro che più largamente, più compitamente che non 
veniva fatto finora, raccogliesse cosi le prove univer- 
sali della coscienza, parrebbe la voce del genere uma- 
no y voce unica nella serie de' secoli ; e se i tribunali 
reputano solenne la concordia di molti testimoni fede- 
degni che provino un fatto esteriore, quanto incom- 
parabilmente più solenne dobbiamo credere questa, che 
per bocca di tutti gli uomini depone d'un fatto inte- 
riore, di ciò che splende alla ragione dì ciascuno? 

16. Ci conforta di scoprire in tutta la genera- 
zione umana, in ogni angolo della terra, questi linea- 
menti divini dell'anima; come riconosciamo ne' più 
selvaggj, benché non senz'alterazione, i lineamenti 
regali del nostro volto; sicché fra i climi più ignoti, 
dovunque al viaggiatore si mostrino in terra le orme 
d' un piede umano, egli non solamente può dire: qui 
c'è un corpo simile al mio, ma c'è un linguaggio ch'io 
posso imparare o che significa idee somiglianti alle 
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mie, parlato da un'aDÌma che somiglia pure all' anima 
mia, capace di verilà, di bellezza e di bene. Sempre la 
parola degli uomini lampeggia chiarori di cielo, e di- 
mostra ne' più corrotti V origine altera, come un rag- 
gio d' antica gentilezza ne' tralignati da nobile prosa- 
pia. La nobiltà degli uomini è la coscienza morale, e 
il certificato suo sta scritto negl'idiomi, nella storia, e 
nei documenti d' ogni tempo. 
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Le tradizioni della Scienza morale. 
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Sua materia; — 3. sua forma; ^4. e si risponde a chi 

• 

Io nega. — 5. Dove può trovarsi la tradizione scientifica? 
Nel Teismo , che raccoglie in sé stesso le verità disperse 
ne' fìlosofi antichi e ne' contrarj ad esso. — 6. Questi non 
la porgono direttamente; — 7. quantunque abbiano dottrine 
ottime. — 8. Cosi troviamo il perfezionamento della forma , 
cioò de' principj, del metodo , — 9. delle dimostrazioni, delle 
conseguenze. — 40. Tre scuole, quanto alla tradizione del 
diritto. — 41. Quando è falsa la scuola storica?— 42. Quanda 
è falsa la teologica? — 43. Quando è falsa la filosoQca? — 
44. E conseguenze di tale falsità. — 46. Il vero sta nel com» 
prendere, — 46. Sunto. 



1. Il piede sta voltato dove la faccia, perchè l'oc- 
chio insegna la vìa; e quanto il piede va oltre, tanto 
r occhio vede più là e manda il passo più avanti. Cosi 
la scienza è occhio al viaggio de' popoli, e quanto si 
cammina più, più si apprende. Ha l'imparato dopa 
presuppone l'imparato innanzi, come un passo vien 
dopo l'altro. Ecco la tradizione scientifica; progressi- 
va, perchè il futuro s' unisce al passato e al presente. 
Cosi la tradizione slessa è criterio, perchè direzione 
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come da' Panteisti Dio, e dagli Atei la distinzione del- 
l'universo; si que' medesimi negatori sono costretti 
dair evidenza interiore della natura e dal senso co« 
mune a contraddirsi , ammettendo implicitamente ciò 
che negano espressamente. Come si contraddicono essi? 
Per esempio, il panteista dice immedesimati, qaanlo 
all'essenza. Iddio e l' uomo; ma, quanto all'acciden- 
tale apparenza, distingue l'uno e l'altro, e distingue 
perciò r impero assoluto della giustizia dalle volontà 
suddite. Il materialista o Y ateo non sanno che farsi 
ieìV assoluto; ma discorrono poi di leggi necessarie 
della natura che non principiò mai, e che dunque sa- 
rebbe infinita ed [assoluta; onde l' assoluto, sbandeg- 
giato, ricomparisce importuno. La libertà? Il panteista 
e il materialista ve ne confessano V apparenza, e alcuni 
vogliono dimostrare che la loro dottrina non esclude 
libertà e moralità. La sanzione? Secondo la coscienza 
e secondo le lìngue degli uomini, felicità vera è la 
tranquillità interna, premio naturale d'un vivere or- 
dinato; e il panteista pone la felicità nell' abbando- 
narsi tranquilli al fato, dunque ad un cert' ordine^ 
qual'essolo concepisce; la felicità d'Epicuro e del- 
l' Elvezio poi è il piacere con discernimento; l'utile 
del Bentham è l' utile ben' inteso : un sentimento d' or- 
dine pur sempre. 

3. La materia pertanto della Scienza morale e della 
sua tradizione non può essere che la predetta. La for- 
ma, poi, il collegamento razionale delle verità di 
coscienza e di senso comune, ci rende atti a scoprire 
verità più e più riposte per l' intime relazioni con le 
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verilà più manifeste. Qui sta il progresso. Così , che 
Dio è l'assoluta autorilà dell'ordine imposto alla li- 
bertà, ciò sentono e consentono i Teisti; per la scienza 
poi deve razionalmente mostrarsi^ come la legge mo- 
rale abbia un titolo assoluto , non violabile da nessuno, 
in qualunque tempo, in qualunque congiuntura; e che 
questo titolo assoluto è perciò la mente di Dio. Non 
basta, bisogna inoltre che razionalmente si dica il per- 
chè Dio che impone l' ordine, abbia titolo d' imporlo; 
e indi si dimostra che ciò viene dall'essere Iddio la 
cagione prima di tutte le cose. Altresì la ragione può 
domandarci, come la nozione di Dio si colleghi con 
quella di legge morale. Allora procediamo più oltre, o 
all'idea universale di questa legge, dimostrando che 
r ordin morale sta nel riconoscimento pratico della ve- 
rità conosciuta, e che, ama la verità o V ordine delfini, 
è il supremo de' principi morali, e che perciò la verità 
suprema è oggetto supremo de' doveri e, ad un tempo, 
è titolo e criterio di tutt' i doveri e di tutt' i diritti. La 
materia di questi ragionamenti non ha in sé nulla che 
non si trovi già nella coscienza d'ogni uomo, e non 
lo palesino gì' idiomi di tutto il genere umano; ma poi 
la forma, ossia l' ordine del ragionamento e l' univer- 
salità de' principi' e la logica dirittura delle conseguenze, 
tutto questo è opera di riflessione scientifica e s'im- 
para con le tradizioni dottrinali. 

4. Incontriamo qui due opinioni. Da taluno s' af- 
ferma, che la Filosofìa è di necessità un sistema indi- 
viduale, senz'aver nulla di comune sì per la materia, 
sì perla forma. Sarebbe strano ; perchè non sapremmo 
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intendere, com' avendo comune la materia e la forma 
l'altre scienze, o fisiche o matematiche, ciò debba ne- 
garsi alla Filosofia, segnatamente alla Filosofia morale, 
che risguarda verità si certe, sì consentite, sì sostan- 
ziali. Ha inoltre, un sistema tutto individuale, che non 
esponga nulla di comune all' intelletto degli altri uo- 
mini, per necessità è inintelligibile; tantoché, infatti, 
ogni dottrina assurda riesce oscura, come appunto è 
oscura e sibillina la sentenza di costoro. Da certi altri 
s'afferma, che la materia è comune , sicché avvi una 
tradizione o consenso di filosofi su molte verità; bensì 
eh' è tutta individuale la forma, perchè, come ogni 
pittore dipinge a suo modo e ogni letterato ha un suo 
stile, così la maniera di concepire le verità comuni, e 
di congiungerle nel sistema , è propria di ciascun filo- 
sofo, e diversa da quella d'ogni altro. Ma il paragone 
con lo stile degli artisti non regge, e non regge poi 
r argomentazione. Non il paragone con gli artisti, giac- 
ché per loro si tratta di fantasia, e V immagini di que- 
sta sono di necessità individuali, perchè relative al 
senso ed all'affetto di ogni uomo; mentrechè nella 
scienza si tratta di nozioni che si riferiscono agli og- 
getti ed alla natura loro immutabile. Però, sebbene 
gli artisti abbiano un lor modo di fantasia e di stile, 
quando poi si discorre delle proporzioni d' una figura 
dell' ordinamento de' segni, allora ciò è comune, per- 
chè razionale, né (ad esempio) un pittore può dipin- 
gere un uomo con tre gambe o con due teste. Dico 
altresì che non regge l'argomentazione, perchè la va- 
rietà dell' ordinamento e del concepimento scientifico 
ne'varj filosofi non toglie la sostanziale somiglianza. 
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purché i prineipj e il metoi^ e le forme logiche del di- 
mostrar» e le illazioni coorrispoDdano atla natura ed 
alla ragione nostra. Ck>8i, neauche io Ptsiea o in Geome- 
tria non V è chi faccia un trattato eguale agli ^rì , e 
oggi s* accusa Euclide d' aoliqualo, eppnr nessuno du- 
bita che la Fisica o la Geometria non debba reputar» 
scienza identica in tutti e eoo tradizione sua propria. 
Principi, metodo, dimostrazioni, conseguenze impa- 
riamo, studiando i libri de' nostri maggiori; e questa 
è prova di fatto, come la prova di tradizioni nell'arte 
mostrano le nostre città. Collegare poi meglio le dot-* 
trine, andar più oltre, scoprire di nuovo, compire il 
già scoperto, correggere i' imperfetto; ecco l'opera 
individuale , che poi diviene acquisto comune. 

5. Veduto che sia la tradizione, si veda il metodo 
di ravvisarla, per servirsene a criterio. E tale indagine 
risguarda in genere la scienza morale, in particolare 
la scienza del diritto. Il turbine d'opposte sentenze, a 
chi guardi la storia della Filosofla morale e della Giu- 
risprudenza, fa barbaglio, come l'ondeggiare di molti- 
tudini tumultuose a chi le guardi da un' altura. Ma in 
quella guisa che ogni moto di ciascun uomo in gente 
si numerosa vien regolato da cagioni e da leggi, che 
noi scorgeremmo se potessimo entrare nell'animo dì 
ciascuno ; cosi la diversità delle scuole ha cagioni e 
leggi anch'essa, e chi le indaga, le trova, e il disor- 
dine apparente si fa ordine all' intelletto. Noi dunque 
scopriamo una legge unica. Quale? Che la verità di 
creazione, o il Teismo, collega tutte le verità filosofi- 
che, onde porge alla Filosofia una tradizione continua 
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e progressiva; mentre, cominciandosi ad alterare nel 
peDsiero de' filosofi e de' popoli la verità suprema, la 
Filosofìa si spezza piìi e più in sètte particolari, che 
conducono a negare ogni cosa con generale scetticismo. 
L' esame delle tradizioni scientifiche nella Morale deve 
perciò badare al Teismo, perchè fuori di esso v'è 
scompiglio di opiniGtni> e, per ultimo» il nulla. Ha, te- 
nuto fermo tal criterio, si ritrovano allora le tradi- 
zioni anche ne' filosofi dissidenti, perchè quella verità le 
comprende in sé medesima , e intorno ad essa com' a 
centro si girano tutte le buone dottrine, che troviamo 
mirabilmente sparse ne' filosofi dell'antichità e ne' filo- 
sofi negativi dell' èra volgare. Indi possiamo prendere 
la scorta per procedere più avanti. 

6. La tradizione storica della Scienza morale va 
dunque cercata nel Teismo. E che, potremmo forse 
cercarla ne' sistemi dimezzati o negativi? Recherò un 
esempio. La fisonomia d' un fanciullo è riconoscibile 
in lui fatto giovane, adulto, vecchio; e cosi un anti- 
quario può riconoscere lo stesso imperatore romano 
in molte statue, che lo rappresentano d'età molto di- 
versa. Or come avviene? Avviene, perchè, nell'età 
varie , un uomo è accidentalmente vario , sostanzial- 
mente poi è identico. Questa somiglianza individuale 
non potremmo scoprire , se l' individuo umano divenisse 
tutl' altro, perchè allora sarebber più uomini, non un 
uomo, e le statue più ritratti di più originali, non 
più ritratti d' un originale solo. Succede il medesimo 
per la scienza. Come potremmo noi vedere la stessa 
dottrina, quanto alla sostanza, in filosofi che non ten- 

Conti. A Buono nel Vero. — L 26 
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goDO ideatila di soggetto: ma gli uni guardano sola- 
mente al senso, gli altri allo spirito; gli uni all'a^so- 
luto, gli altri alla natura, e cosi via Tia? Come^ 
principiato il cadavere a disfarsi, non sappiamo ritro- 
vare gli antichi lineamenti, né potrebbe dipingerli De 
scolpirli un artista, perchè l'organismo s'annienta; 
cosi, veriQcato per la ragione e per la storia, che il 
Panteismo (negando la creazione) mena poi al Duali- 
smo, e il Dualismo poi allo Scetticismo che ricusa in- 
fine ogni realtà, è verificato altresì che questa è dot- 
trina senza tradizioni, perchè termina nel nulla, come 
l'organismo ne' cadaveri. Una tradizione può averla, 
ma la prende d'altronde; come il Kant perfezionò in 
parte la crìtica, già posta nel conosci te stesso da' filo- 
sofi d'ogni tempo. Ma del resto, se il Teismo ha qual- 
che sospensione di scienza operosa, come negli anni 
più foschi delle conquiste barbariche, ciò è simile al 
sonno: V uomo si desta e si ricorda de' pensieri d' ieri; 
dovecchè le dottrine negatrici rinascono d' età in età 
e infine uccidono sé stesse. 

7. Adunque nella Filosofia morale, che muove dal 
Teismo^ ritroviamo la tradizione nostra, perchè ivi è 

• 

la materia intatta del comun senso e della coscienza, e 
ivi è la forma o V ordinamento progressivo di' questa 
materia. E allora possiamo anche raccogliere il vero 
di mezzo agli errori , e cosi rannodare la tradizione 
dell'Evo Cristiano con le tradizioni d'ogni eia. L'er- 
rore non è mai assolutamente disgiunto dal vero, per- 
chè da sé solo (privazione di conoscimento com' è) non 
può neppure concepirsi, e perchè i filosofi erranti han 
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due contrarj lermini entro di sé, a cui guardano ra- 
gionando: Tuno è la coscienza dell'esser nostro, e 
indi procedono le loro dottrine buone; V altro è una 
preoccupazione arbitraria d'un loro giudizio, e indi 
procedono i loro ragionamenti falsi. Or quanto più 
viva è la coscienza , e quanto più il ragionamento la 
seconda, tanto più in quei filosofi la verità prevale al- 
l' errore, come ne' Socratici e in alcune dottrine del 
Kant e dello Schelling, e dell' Hegel ancora. Bisogna 
dunque leggere, meditare i libri loro senza misere in- 
tolleranze contraggenj; e allora si adunano tesori di 
mezzo alla scoria, e intendiamo il perchè Platone, Ari- 
stotile, Cicerone abbian dato a' filosofi cristiani tanta 
ricchezza. Chi non sa, per esempio, come i Romani 
esagerassero il naturale amore di gloria? Ma poi leg- 
giamo negli 0/5^c/ di Cicerone, bellissimo libro, e quasi 
un Vangelo de' Pagani, queste parole: La tera e sa- 
piente grandezza d* animo crede che F onestà, ove tende 
massimamente la natura, sia posta ne* fatti, non nella 
gloria, e vuol piuttosto esser principe che parere; né 
chi pende da errori dell' imperita moltitudine dee com- 
putarsi fra gli uomini grandi (in magnis viris); per- 
chè facilmente viene sospinto a cose ingiuste pur chi è 
d'animo sublime da cupidigia di gloria, (i, 19.) Ve- 
dasi dunque, come per zelo eccessivo facesse torto a 
Cicerone, spigolando soltanto errori dall' opere di lui 
nel suo libro Ragione cattolica e Ragione filosofica, il 
buono e valoroso Padre Ventura. 

8. Riconosciuta cosi la tradizione per la costanza 
del suo soggetto^ si vieqg alla forma scientifica, e ne 
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raccogliamo un criterio di maggiori perfezionamenti. 
La relazione del bene con l'amore, per esempio, è 
una verità insegnata sempre da' filosofi pagani e da'Cri- 
stiani; e, dunque^ a progredire non va lasciata mai 
una dottrina si chiara e si concorde; ma il perfeziona- 
mento consisterà nel trovare che bene vero è ordine 
di fini amato; e indi scaturisce il principio : ama F or- 
dine de* fini. Cosi viene spiegato l'antico assioma: se- 
gui il bene, fuggi il male; dicendosi proprio in che il 
bene stia. Metodo della Scienza morale poi fu sem- 
pre di considerare la nostra natura entro di noi per 
conoscerne i fini, e più o meno si paragonava sem- 
pre l'osservazione della coscienza con la testimo- 
nianza del senso comune e della storia. Non bisogna 
dunque allontanarsi da ciò, anzi pigliarne regola e 
avanzare. Come avanzare? Indagando con più e più ac- 
curatezza f fatti dell' uomo interiore, l'attinenze sue 
con sé stesso, con gli altri uomini , con la natura e 
con Dio; inoltre, più e più perfezionando il metodo di 
paragone fra la coscienza di ciascuno e le testimonianze 
del genere umano. Da questo entrare in più intimi con- 
fronti derivò la Scienza nuova del Vico o la Filosofia 
della Storia; del Vico che, pur contro a certi errori 
del Cartesio, sosteneva le tradizioni del metodo antico. 

9. Da' princìpi e dal metodo vengono le dimostra- 
zioni. Per esempio, è antichissima dottrina e costante, . 
che i doveri si distinguono da' diritti; e tanto più si 
procurò dìscernere gli uni dagli altri (benché uniti), 
dacché premeva differenziare V ordine della coscienza 
dair ordin giuridico, il fine u^ale dal line della società 
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politica, e le sanzioni esterne di questa dalle sanzioni 
di quello. Non bisogna dunque abbandonare tal via re- 
gia , si fare più e meglio. Come? Riconoscere Y unione 
assoluta de' doveri e de* diritti entro di noi; ma, fuori 
ài noi , mostrare che giuridica qualità ricevono quei 
doveri, a cui corrisponde un diritto determinabile 
dalla legge , ond' essa può allora determinare le proprie 
sanzioni. È pure antica la dottrina, né mai contro- 
versa, che i doveri verso l'uomo son congiunti a' do- 
veri verso Dio. Non abbandoniamo tal consenso, ma si 
progredisca. In che modo? Dimostrare che le due sorte 
de' doveri si distinguono per V oggetto immediato, ma 
si congiungono bensì nella materia e nel titolo, giac- 
ché il titolo anche de' doveri d'umanità è divino, e la 
materia per i doveri religiosi è il bene degli uomini. 
Le conseguenze poi de' principi , del metodo, delle 
dimostrazioni, furono sempre di coordinare gli atti 
umani all'ordine della natura. Non va uscito di via, 
ma tirare innanzi. Come? Posto che la legge del giusto 
e dell' onesto è, legge naturale, a tal principio richia- 
mare ogni questione nuova che può sorgere nella 
scienza o nella pratica; e far vedere che quanto avvi di 
falso, di cattivo, di nocivo, segue da contraddire all'or- 
dine reale della natura umana; e quant'avvi di vero, 
di buono, di stabilmente utile alla vita pubblica e pri- 
vala, è conseguenza dell'obbedire alla natura stessa. 

iO. Cosi adunque dobbiamo fare, investigando e 
usando le tradizioni della Scienza morale in genere. Si 
veda ora in particolare la tradizione del Diritto, ester- 
namente civilmente considerato. II Diritto si svolge 
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pella vila de' popoli e per naturale impulso deMoro bi- 
sogni e per la Giurisprudenza che n' è la notizia me- 
ditata e ordinata, ed è scienza e arte ad un tempo. 
Neir esaminare questo svolgimento, come nel conside- 
rare universalmente la storia degli uomini, v'ha tre 
scuole: la storica, la teologica, \di filosofica. Elle si di- 
stinguono cosi: la storica indaga le cagioni umane dei 
fatti; la teologica, le cagioni divine; la fìlosofìca, le 
ragioni, cioè quello che di ragionevole sia stato fatto 
e sia da farsi. La filosofica è vera , se prende a mate- 
ria delle sue indagini ciò che le porge la scuola storica, 
e se, distinguendosi dal fine della teologica, non se- 
para bensì fun fine dall' altro; vere son poi la scuola 
storica e la teologica, se non ostili alla tilosolica. Per 
esempio, nel Gius Romano la scuola storica del Sa- 
vigny vede lo svolgersi d' ogni legge e d' ogn* istituto 
da primitive condizioni del popolo di Roma, e, su su, 
mutandosi queste, si muta il Giure, palesando sempre 
le origini proprie e la propria qualità ; la scuola teolo- 
gica di sani' Agostino, di Dante e del Bossuet vede nel 
Gius Romano la preparazione del Cristianesimo per 
divina provvidenza; la scuola filosofica poi del Cuiacio 
e del Troplong vi scorge ad un tempo e i naturali 
svolgimenti e i' efficacia della Filosofia che andò acco- 
standolo all'equità, e l'efficacia divina del Cristiane- 
simo che gli détte impulso a conseguire l' uguaglianza. 
Sicché dunque la scuola filosofica tien l'occhio più 
specialmente alle tradizioni scienziali della Giurispru- 
denza in mezzo a' fatti. 

il. Or dico che la scuola storica^ quando separa 



LE TRADIZIONI DELLA SCIENZA MORALE. 407 

le cagioni de' falli dalle ragioni, e T impulso de'ftwo- 
gni dal perfeziooamenlo ùeWdi dottrina , è falsa: perchè 
da quesle due fonli scalurisce V ordinameolo progres- 
sivo degli Siali, e solamente mirando ad ambedue si 
conosce Topporluniià delle giuridiche e poliliche mu* 
tazioni. Chi studia il diritto positivo^ ha dinanzi al 
pensiero due cose: la ragione inlima, permanente, non 
mutabile del diritto stesso, cioè la giustizia; poi, la 
mutazione continua de' fatti o del diritto positivo per 
la mutazione delle cause. Or la prima è termine fis- 
so, a cui si confrontano i fatti, che palesano la vita 
de' popoli e la loro equità o il contrario. L'eccesso di 
tale scuola giunge a negare, che, per 1' origini e pe' mi- 
glioramenti del diritto e de' pubblici istituti, alla spon- 
tanea coscienza de' bisogni non s' aggiunga la riflessione 
de' sapienti. Si va da un estremo all' altro: i Cronisti e 
gli Storici più popolari recan troppo alla sapienza di 
qualche islituloreo legislatore, o al magistero de' dotti; 
ma gì* Ipercritici tolgon troppo alla ragione, per dar 
tutto a impulsi naturali. Or potremmo forse mettere in 
dubbio, non dico i Romolo e i Muma, negati o fonda- 
tamente no dal Niebuhr e dalla sua scuola, si ad ogni 
modo e Caronda e Zeleuco e i Pilagorici e i Legisla- 
tori tutti di Grecia?; giacché il sostanziale del quesito 
non consiste in sapere se proprio vi fosse un uomo 
che si chiamasse Numa, Caronda, Zeleuco, Pitagora, 
Solone, Licurgo; ma invece trattasi essenzialmente di 
sapere, se allora vi fossero scuole, un'antichissima 
Filosofia, r orfica, l' italica, l' ionica, efficaci a ordinare- 
leggi e Stati: la qual cosa non può negare chi non im- 
pugni le memorie unanimi di tutta l'antichità. E> 
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quanfall'èra volgare, chi potrà dubitare T efficacia 
de' Vescovi suU* istituzioni d'Europa, come de'Concilj 
spagnuoli a far leggi o dell'Arcivescovo di Cantor- 
bery a formare la Gran Carla, o de' Papi a liberare 
r Italia dalla servitù de' Bizantini? Eccesso di scuola 
storica è la negazione pertanto di dottrine operative. 

42. Poi la scuola teologica, se, contemplando le 
cagioni divine (ottima dottrina), giungesse altresì ad 
escludere o a dimenticare affatto le cagioni e ragioni 
naturali, essa diventerebbe falsa. Gli Eccessivi, o i 
Teocratici, non insegnano nulla; perchè come le Fisiche 
popolari del Paganesimo ponevan sempre un Dio a 
produrre i fenomeni, cosi quelli pongon sempre Dio 
per causa immediata d' ogni avvenimento: e non inse- 
gnando nulla, ci gettano in una misticità oziosa, per- 
chè non additano le cagioni umane, i rimedj opportuni 
e l'operosità onesta che porge la mano, anziché ritrarsi 
sdegnosa o querimoniosa. Essi, applicando alle dottrine 
giuridiche la loro Teologia, confondono a torto i due 
ordini, 1' umano e il divino, contraddicendo senza vo- 
lerlo la dottrina stessa di creazione, che unisce con 
Dio la natura, e a un tempo li tiene distinti per l'en- 
tità e per l'efficienza. Rammenterò due soli esei9pj: 
primo, la teorica del diritto divino, ^ev la quale (come 
il re Giacomo d'Inghilterra) s'affermò, che i re, que'lali 
re, que'tali discendenti de' re, ricevoa da Dio imme- 
diatamente la potestà di governare i popoli, que'tali 
popoli; secondo poi, rammenterò la teorica della espia- 
zione religiosa , che malamente s' immedesimò talora 
con le peae civili^ onde provennero tante immanità. 
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contro gr insegnamenti de' Padri e de' Dottori che le 
distinsero; e basti citare per tutti san Tommaso. Ec- 
cesso di scuola teologica è dunque la negazione di leggi 
naturali nel diritto, e però di tradizioni razionali. 

13. Sicché non possiamo fare a meno d'approvare 
la scuola filosofica, purché questa non osteggi l'altre 
due. Poniamo mente a ciò che disse la scuola storica 
d'Alemagna. Se noi prendiamo a riflettere sul Di- 
ritto Romano, sulle origini di questo, sul Gius delle 
dodici Tavole, non trasportato di Grecia, ma germi- 
nato dalle consuetudini, fino a' perfezionamenti che il 
Diritto ebbe nel tempo aureo degli Antonini; e, poi, 
man mano indaghiamo le attinenze di quel Diritto col 
Gius Canonico e, altresì, col Diritto Germanico e con 
la varia Giurisprudenza de' popoli europei; noi allora 
ci accorgiamo il Diritto e la Giurisprudenza non 
essere nulla d'astratto e di morto, ma reggersi con 
leggi di vita, e mutarsi e crescere per inlimo svol- 
gimento de' bisogni d'un popolo: talché, d'ogni fatto 
posteriore si scopron le cause ne' fatti anteriori, co- 
me, per la vita d*un uomo, quello che siam'oggi 
fisicamente e moralmente, ha la sua causa in quel che 
fummo ieri, sino alla puerizia, o piuttosto fin' al primo 
embrione dell'utero materno; e quindi apparisce che 
il criterio al naturale svolgimento delle istituzioni e 
delle leggi non è posto da sistemi arbitrar], ma ram- 
pollato dalla natura e da' fatti. Se la scuola filosofica 
non badi a ciò, le manca l'esempio della realtà. 
Deve poi badare alla scuola teologica. Non dico già 
solo alle dottrine razionali della Provvidenza, o alla 
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Teologia naturale (che questa pur* è Glosofia), si agli 
ordinamenti positivi della religione, come al Cristia- 
nesimo; perchè il Diritto ne prova T efficacia, e per- 
chè lo Stato, quantunque se ne distingua, non può non 
riconoscere la legittimità de' bisogni religiosi, che al- 
trimenti sarebbe la pìix perversa delle tirannidi, la più 
vile, più odiosa e più grave. 

14. La scuola filosofica, che non miri a tale ri- 
scontro di storia e di credenze, presume di cavare 
a priori da un principio tutt'ì diritti positivi, tutte 
le istituzioni , tutte le leggi, quasiché la vita umana 
fosse una geometria, anziché un composto e d'im- 
mutabilità essenziale e d'accidentali varietà; varietà 
che derivano ad un tempo e da varia disposizione 
d'uomini secondo le origini e i luoghi ed i tempi, e 
da libera scelta. Or queste varietà così accidentali, cosi 
libere, qual discorso filosofico assoluto potrebbe mai 
determinare? Mi ricorda che il Witte, illustre per gli 
Studj danteschi e per l'insegnamento del Gius Romano, 
mi narrava, come taluni di scuola ardimentosa gli 
avessero detto più volte, futilità essere lo studio po- 
sitivo della Giurisprudenza romana e della germanica; 
perchè, conosciute certe leggi fondamentali, tutto il 
resto si può dedurre col ragionamento. Indi venne il 
dileggio, anche fra noi, delle PandeUe o del Codice, 
dando loro il nome di vecchiumi tarlati. E ciò muove 
a sdegno gli animi gentili; perchè faremmo peggio 
de' Barbari, che agli uomini Romani lasciarono la 
legge loro, e noi toglieremmo cotanta parte d' italia- 
nità. In alcune edizioni del Codice Napoleone, pre- 
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ferito da tanti alle Pandette od al Codice Giustinia- 
neOf vedremo, quasi al piede d' ogni articolo, segnata 
la corrispondenza col Gius di Roma, chiamato da' Giu- 
reconsulti di Francia e di Germania Gius comune: 
fatto che dimostra chiaro, aver la legge francese acqui- 
stato si allo nome e si larga efficacia sulle moderne Le- 
gislazioni, non già separandosi dalle tradizioni del Di- 
ritto, ma temperandolo alle nuove occorrenze. 

15. Allora, per questi accordi, la scuola filosofica 
è vera. Oltre le cagioni si studiano le ragioni; le ca- 
gioni del fatto, le ragioni del diritto. Che non dob- 
biamo crederlo qualcosa di cieco, d' irrazionale, d'istin- 
tivo, ma si converte in legge per principj razionali, 
bene o male applicali; e solo, quando applicati bene, 
fatto e diritto si unificano. Però, se a discernere le 
cagioni da' falli bisogna studiare i fatti, e malamente 
s'ingegnano alcuni di bandire dalle Università e dal 
Foro il_Gius Romano, come studio e pratica positiva; 
del pari a discernere le ragioni de' fatti, si del passato, 
si del futuro, bisogna studiare il Diritto razionale, la 
scienza interiore del Gius, i suoi principj eterni, e 
malamente s' ingegnano altri di bandire dalle Univer- 
sità e dal Foro la Filosofia del Diritto, il Gius natu- 
rale, la morale Filosofia. Cosi abbiamo l'unione, eh' è 
un comprendere la natura e perciò è verità. Se al Vico, 
che, non ostante i suoi difetti e benché possa venire 
superato e corretto da studj odierni, ci dava il modello 
di questo filosofare come istitutore primo, noi do- 
mandiamo i suoi pensieri di' Scuola storica, egli ri- 
sponde co' suoi studj sulla Giurisprudenza romana e 
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sulte istituzioni del Medio Evo; se le armonie con la 
Scuola teologica , ed egli vi parla di Provvidenza e 
del Cristianesimo ; se V intimo ragionamento della 
Scuola filosofica, ed egli vi spiega le ragioni della 
storia con V intime leggi dell' uomo e con la sapienza 
degli antichi. 

16. La tradizione scientifica offre il criterio a'pro- 
gressi della Scienza e dell'Arte, perchè la sua materia 
corrisponde alle verità della coscienza e del senso co- 
mune; e perchè la sua forma è un coordinare riflessi- 
vamente queste verità in virtù di principj, con un 
metodo, per dimostrazioni, a conseguenze salutari. 
Noi la scopriamo nella dottrina del Teismo che si fa 
centro, per vederle intorno quanto mai esposero di 
vero i filosofi tutti; benché la tradizione non possa 
direttamente trovarsi nelle opinioni negatrici, che si 
scindono fra loro e terminano nel nulla; ma, fermando 
quel criterio, allora jae riceviamo T indirizzo per solle- 
vare i principj a maggiore universalità, e per fare i me- 
todi più comprensivi, le dimostrazioni più adeguate, le 
conseguenze più corrispondenti alta natura. E , parti- 
colarmente intorno al diritto, la scuola storica ci porge 
lo svolgimento de' fatti per cagioni umane; la scuola 
teologica ce li spiega preordinati da cagioni divine; la 
scuola filosofica illustra tutto ciò per lume di ragioni. 
Cosi la scienza continuata è criterio a' perfezionamenti 
umani, come il piede sta voltato dove la faccia, per* 
che l'occhio insegna la' via, e quanto il piede va oltre^ 
tanto rocchio vede più là. 
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CAPITOLO XXIII. 

La Selìgione. 



SOMMARIO. 

4. Che cosa è il criterio religioso? *— 2. La Religione dev'essere 
uDìversale ; — 3. né possono esser vere perciò le religioni 
particolari. — 4. Non dunque il Politeismo , che contraddice 
alle proprie orìgini, — 5. alle venta contenute in esso, — 6. ed 
alla Filosofia ; ~ 7. sibbene il Monoteismo ebraicocristiano , le 
cui venta si trovano sparse in ogni Politeismo, e quanto alla 
dottrina sul Dio uno, — 8. e quanto all' untone degli uomini. 

— 9. Allora il magistero religioso rende più chiare le verità 
morali con l'istruzione, — \Q. più efOcacicon l'educazione; 

— a. sicché abbisognano di quello e la vita privata, — it. e 
la pubblica, — 43. che ne prende consistenza; — H. come 
confessano gli UtilUarj: — 45. quantunque ciò non implichi 
altro che un vicendevole rispetto tra Chiesa e Stato» — 
46. Universalità sublime del Criterio interno ed esterno. 



1. Se credere ia qaalcosa, che supera i confini 
della nalara, è comune a lutli gli uomini, e varie le 
credenze, ma una credenza v' è in ogni popolo^ e la 
religlosilà è perciò connaturale alla natura umana, e 
se le proprietà essenziali di questa indicano le sue 
principali relazioni col vero, s' arguisce che la religio* 
sita, come la razionalità e come la socialità, fornisce 
con la relazione sua un indirizzo al discorso e alla 
Yita, cioè un criterio. La razionalità porge V evidenza 
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del vero e il sentimenlo, la socialilà il senso comune 
eie tradizioni doUrinali:che criterio dunque può ve- 
nire dalla religiosità? Badiamo che io non parlo di 
dottrine misteriose, ma de' dogmi razionali che di- 
ventano positivi per la Religione. I medesimi postulati 
morali prendono così due forme, di ragione e di cre- 
denza. Onde il quesito è: La religione positiva pud 
essere forse un magistero potente a indirizzare con 
più sicurezza ed efficacia gli uomini per dove gl'indi- 
rizza la ragione? La medesima evidenza del vero può 
essa ricevere questo contrassegno esteriore? Sicché 
debbono farsi due ricerche: prima, la qualità razio- 
nale della Religione, aftinché questa poi diriga il pen- 
siero e la vita degli uomini ai bene; seconda, la po- 
tente sua efficacia. 

2. Io dico, che qualità razionale della Religione 
al fine predetto è V universalità. I Razionalisti dicon 
bene in ciò ; che ogni religione, considerala com' un 
fatto particolare, non può riconoscersi per vera, né 
accettarsene il magistero; perché la verità é comune a 
tulli, non particolare, non privata. Se pertanto nella 
Religione riscontriamo T universalità, vi troviamo an- 
che la razionalità e la verità, o un criterio all'ordine 
morale. Credere in qualcosa di superiore alla natura 
é comune a tutt'i culti, e ciò fa parte di natura uma- 
na; per modo che, declinando le credenze razionali, 
succede la superstizione, come alla nostra età il Ma- 
gnetismo profetico e lo Spiritismo. Ma questa somi- 
glianza generica non esclude gli errori; sicché la uni- 
versalità vera, non generica, ma comprensiva, con- 
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siste nel contenere, in forma di credenze positive, i 
postulati tutti delt ordine morale, con purità e chia- 
rezza, postulati che si trovano dispersi nelle religioni 
particolari e con mescolanza d'errori. Nemmeno i 
Razionalisti saprebbero negarci allora la verità del ma- 
gistero religioso, trovata la condizione ch'essi mede- 
simi avevano posta. E di fatto è una cosa mirabile 
questo che d'universale; perchè, come ne' linguaggi 
e nelle tradizioni apparisce Y identico significato delle 
verità morali, non variabile per mutamento d'idiomi 
e di gìudizj , e noi ascoltiamo, direi, la Parola di tutte 
le parole , il Verbo di tutte le lingue, il Verbo umano, 
eh' è quasi ripetizione del Verbo Divino; cosi nella di- 
versità de' culli apparirebbe r unità del culto, il signi- 
ficato universale d'ogni credenza, la religione delle 
religioni, la religione, non una religione. 

3. Sostenere che ne' culti particolari s'asconda 
i' universale, come in ciascun sistema filosofico an- 
che falso s'asconde la verità, ciò va bene; ma che 
ogni religione sia la religione, o corrispondente in 
tutto alla natura ed al vero, ciò va male; perchè, 
come non ogni sistema filosofico può essere non falso, 
quando gli uni contraddicono gli altri, cosi la contrad- 
dizione de' culti esclude eh' ogni cullo sia vero. Asse- 
rire la verità in tutto di tut^ i culti, è indifferenza o 
assurdità; benché certi errori, che divengono mate- 
riali, non escludano la buona fede. Che i postulati 
morali si conservino in ogni religione, non può dubi- 
tarsene; ma come? Sinceri o falsati? Dio è il postu- 
lato primo, e tutte le religioni suppongono le divinila. 
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SI certo; ma un Dio unico, o più Dei? perfezione in* 
finita, imperfetto e ad immagine dell'uomo? La 
legge morale con titolo assoluto è il secondo posta* 
lato; e tutte le religioni. parlano di doveri a nome 
delle divinità, o qual precetto religioso. Si; ma gli 
errori circa Dio non corrompono forse il concetto 
delia giustizia imperatrice? La libertà bilaterale del- 
l' uomo è il terzo postulato; e tutte le religioni par- 
lano d'imputabilità, di meriti e di demeriti, seconda 
la libera osservanza de' doveri, o il contrario. È vero; 
ma dal confondere più o meno la natura dell' uomo 
con la natura divina non procedono forse pretesti a 
negare la libertà di certi atti, come fra i Pagani che 
indiavano le passioni e , con Venere aàescatric'e, scu- 
savano le condiscendenze sensuali? L' ordine poi della 
natura, e però de' doveri, de' diritti e della sanzione 
loro, è 1' ultimo postulato; e tutte le religioni parlano 
del dovere e del diritto, del premio e della pena. Si, 
ma che doveri e che diritti , che ricompensa e che 
castigo? Qui sta il nodo. La Religione allora vien per- 
turbata dalle superstizioni, che variano all'infinito, 
né mostrano l'universalità eh' è nota evidente del vero 
e della natura. Si veda perciò dove può essa riscon- 
trarsi. 

4. La differenza più manifesta delle religioni è 
dal Monoteismo al Politeismo. Le politeistiche, quante 
mai furono sopra la terra, contraddicono il Monotei- 
smo, e altresì l'origine loro, la medesima essenza di 
certe nozioni religiose, comuni anco ad esse, e la 
Filosofia. Non possono perciò chiamarsi universali. 
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Di fatto, il contrasto de' Politeismi con l'origine lora 
non sembra oramai dar luogo a dubbj. Principali forme 
di Politeismo, conosciute tìnora e alle quali rassomi-. 
gliano l'altre o ne derivano, son due: la Religione di' 
Brama nell'Indie, la Mitologia omerica in Grecia e in' 
Roma.! libri sacri del Bramismo, massime i Vedi, che 
son quattro, vennero esaminati; e Massimiliano Miìller,. 
a cui consente in ciò il Barthélemy Saint-Hitaire, ha! 
dimostrato due cose: prima, che i libri vedici piìi re^i 
centi, opera de' Bramini, anziché de' Risei o de' Vati 
primitivi, contengono superstizioni più strane, come 
sortilegi e imprecazioni; seconda, che fra gV Inni dd^ 
Rig Veda gl'inni di lingua più arcaica, e però pitL> 
antichi, palesano più alta e pura nozione di Dio e dellai 
moralità, sicché le stoltezze idolatriche de' tanti Deij' 
per fino del Dio colera, stanno in aperta opposizione' 
con gli esordj e son corruttela di credenze più degne.! 
Quanto alla Mitologia greca, tacendo anche àegVInnp 
orfici,\di cui autenticità s'impugna, certo é che, preTà>^ 
lendo i culti popolari, le credenze più antiche si riifl-» 
piattarono ne' Misteri; e se de' Misteri, tanto celebradi 
altrove e venerali, non può definirsi a capello la na^ 
tura, perché le loro dottrine si serbavano gelosamente 
arcane, nondimeno da' versi di Pindaro e di Sofoclés 
d'Euripide e d'Aristofane, da' cenni d'Erodoto e di Plab 
tono, piucché mai di Cicerone, s'argomenta, tìké 
ivi più chiaramente venisse insegnata T immorlaltuà^ 
degli animi umani, la sanzione dell'opere nostre iif 
altra vita, e che Dio é principio, mezzo e fine d'ogtÌF 
cosa, secondo la sentenza degli Orfici e de* Pitagoribiq 
Quanto a Roma poi sappiamo da Varrone, citato dai 

Corti. Il Buono nel Vero, — I. S7 
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sant'Agostino^ i Romani non avere per var) secoli ado- 
rato simalacri. Un'opposizione del procedimento reli- 
gioso con l'origini dimostran dunque, come i culti 
braminici, cosi le Mitologie grecoromane; tantoché, 
riconoscendo tal cosa Confucio ne' suoi libri e Platone 
stesso nel Filebo, e Cicerone ancora nelle Tusculane , 
professano di cavare, in argomenti morali e teologici, 
le loro dottrine da' sapienti piU antichi, perchè più 
prossimi alla divinila. 

5. Nel Politeismo d*A«ia e d'Europa il rwù non 
cessava mai del tutto , e contrastava palesemente col 
culto tralignalo. Il vero c'era nel Paganesimo, e il Pa- 
ganesimo Io contraddiceva. Scelgo tre fatti che ve- 
diamo in ogni Politeismo, e che comprendono quanto 
c'è di vero in essi» La santità del giuramento è ik 
primo, riconosciuta dal Paganesimo orientale e dal- 
l' occidentale. Ha che cosa significa il giuramento?' 
Chiamar Dio in testimone, non eolo all'adempimento) 
esteriore della promessa, si alla interiore sincerità 
del farla; sicché il giurare implica la nozione ebe Dìo 
scruta r animo, né abbisogna d' occhi corporei , e che 
Dio è vindice della giustizia, e però legge assolata del 
giusto e dell' onesto. Tal nozione iK)i veniva contrad- 
detta dal fingere gli Dei a somiglianza amana.. Secondo 
fatto è l'invocazione o la preghiera in ogni bisogno, 
nel presente , per l'avvenire, per la vita e dòpo la 
morte; consuetudini religiose, che inchiudono il pen- 
siero deli' onnipresenza e dell'onniscieioa^ Tal pensiero 
poi veniva contraddetlo dall' errore di Dei moltiplici e 
finiti. Onde sorgeva un terzo fatto, cioè ta religione 
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del popolo più operosa e più semplice, che alle favole 
indegne non badava, né leceva i poeti, e dall' ope- 
rare contro giustizia temeva la giustìzia del Nume 
(Ifumen)» e lo invocava per le nozze^ per la morte, 
per r opere de'carmpi e delf officine. 

6. Indi accadeva che la FilosoSa s' opponesse al 
Politeismo , pur mentre ne raccoglieva molte verità. 
Il fium« del Paganesi ma traeva mescolale in un tutto 
le fantasie superstiziose con la buona tradizione pri- 
milm. Contro di quelle, perciò, Senoftne scriveva, che 
se i cavalli avessero intelletto, fingerebbero gli Dei a 
immagine loro, come i Pagani li fingevano a somi- 
glianza deiruamo; e cosi Pindaro nella prima dell' OA' 
Olimpiche condanna le favelle truci, perchè degU Dei 
non dobbiamo pensare altro che bene; dottrina più 
volte ripetuta da Platone in molti suoi libri, special- 
mente nélV Eutifrone, nelle Leggi, nella Repubblica; e 
quindi Luciano potè deridere le divinità insozzate di 
vituperio. Ma da un' altra parte i filosofi anche più 
schivi di mitologiche tradizioni , come Arislotite, nel- 
r idioma religioso del popolo sentivano la nozione di 
Dio e la prendevano di là; e gli altri fitosofi, ricono- 
scendo più a m^tlo la corruttera delle Mitologie, pur 
ne meditavano molte tradizioni buone, come del Tar- 
taro e degli Elisi o dielle profezie fa Platone o Cioè- 
rone. Del resto, che si nascondessero ne' culti pagani 
molte verità, contraddette dalle superstizioni e raccolte 
da'savj, scelgo fra la mottiludine degli esempj uno, 
da Orazio epicureo, che nell' Ode XXIX del in libro, 
dopo aver d)elto che quantunque Giove governi V uni- 
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verso, tuttavia Dio stesso non pu6 far sì che i piaceri 
già goduti non sieno godali [non tamen irrilum quod- 
cumque retro estefficiet), ne conclude: però godiamo; 
conseguenza epicurea, ma il concetto implicito è, che 
a Dio sono impossibili soltanto le cose assurde, come 
di far si che il passato non sia passato, e che dunque 
Dio è onnipotente. 

7. Se schietta universalità di religione non mo- 
strano i Politeismi, dunque le religioni monoteistiche, 
cioè Mosaismo, Cristianesimo/ Maomettismo? Non trat- 
tiamo qui la parte misteriosa de'culti , bensì ciò che ri- 
sponde in modo immediato alla ragione; tantoché, par- 
lando del Cristianesimo, parlo altresì del Mosaismo che 
lo generò e si compisce in esso, e che gli forniva il 
Decalogo, essenza del dogma e della morale mosaico- 
cristiana. Rispetto a' Maomettani poi, siccome Maometto 
raccolse molto dagli Ebrei e daXristiani, mescolandovi 
molte tradizioni pagane e gnostiche di fatalismo e dì 
sensualità, però la religione sua ritrae ad un tempo 
alcuni pregj del Monoteismo ebraicocristiano, e al- 
cuni difetti del Paganesimo. Qual' è dunque la dot- 
trina suprema dal Monoteismo, idea di ragione e dogma 
di fede, idea di scienza e simbolo di aredenza, e onde 
si deduce tutto il resto? Altra volta l'ho detto: l'unità 
di Dio, e, per Y unità dì Dio, V unione di lutti gli uo- 
mini ; unione di affetti ad un fine unico, eh' è bene 
comune. Or dico, che questa è forma universale, non 
è più forma particolare di particolari religioni ; non è 
una Religione, ma è la Religione, Perciò da tutt'i 
culti politeìstici essa traspariva, quasi splendore di sole 
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da' nuvoli più o men futi. Non faccia meraviglia se 
affermo Iralucere V unità dì Dio anche dal Politeismo, 
giacché ogni Politeismo è contradittorio in sé stesso, 
come ho provato. Sappiamo che il Rig Veda, il più an- 
tico de' Vediy predica di tutte le divinità gli stessi 
attributi mescolatamente; sicché nella Sezione i e 
nella in leggiamo inni, ov'è chiaramente detto, che 
unico é Dio e che i Savj danno allo spirito unico piU 
d'un nome. Gli Stoici e gii Alessandrini perciò^ come 
un Bramino della nostra età, s'ingegnavano d'interpre- 
tare le favole grecoromane e deli' India quasi rap- 
presentazioni molteplici e varie della divinità una e 
identica. Noi possiamo arrecarne due solenni docu- 
menti. Sul tempio di Giove in Campidoglio era scritto, 
A Giove ottimo massimo , idea di Giove come del Geova 
di Mosé; e, inoltre, Tertulliano scrisse su ciò un libro 
apposta e che s'intitola: De testimonio animae, ov'egli 
protesta di non voler' esaminare i filosofi, si dì pren- 
dere le testimonianze del popolo a favore del Dio unico, 
e cita r esclamazioni popolari spontanee dell'invocare 
Dio, non gii Dei, come narrano con altri anche san Ci- 
priano, Lattanzio, e Minuzio Felice. Cosi dunque il 
Monoteismo é universale, perchè l'unità di Dio traluce 
da ogni Politeismi. 

8. Può dirsi lo stesso dell'altro termine di tal dot- 
trina, cioè Y unione di tutti gli uomini; e sceglierò 
ì fatti più evidenti e più comprensivi. La religione 
deW ospitalità , per esempio, venerata in certi casi 
anche dagli antropofagi affricani che divorano i ne- 
mici, apparisce i\el Giove Omerico, vendicatore de'fo- 
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restieri e degli ospiti, co m' altresì nel Giove ospitale 
di Roma, e nel Visaù ospitale de'BramaDi. Ud secondo 
fatto, anche più segnalato: quantunque gli Dei delle na- 
zioni varie fossero diversi, pur ciascuna reputava che 
il regno divino appartenesse agli Dei tutti, e che tutti 
perciò si dovessero rispettare; onde proveniva una 
singolare usanza, che cioè, quando movevasi guerra 
contr' un popolo, si pregava le divinità di questo ad 
abbandonarlo; come, uscire da una città assediata e 
recarsi nel campo degli assedianti. Solo al Dio de' Cri- 
stiani, come notò sant'Agostino, i Gentili non dettero 
luogo nei Campidoglio, perchè l'unità dì Dio esclude la 
moltipUcità degli Dei. Or che cosa rileviamo noi da ciò? 
Questo, che la comunanza degli Dei nell'impero degli 
uomini, quel Nume comune a tutti gli Dei d' ogni gente 
più nemica o più spregiata, indica il sentimento ddla 
comune umanità, protetta da essi, o la Societas humani 
generis, come Cicerone stupendamente la chiamò. 

. 9. Chiarita la qualità razionale della Religione, 
vediamone ora dunque T efficacia potente a diriger gli 
uomini nella conoscenza e nella pratica del bene. Pon- 
gasi mente: noi abbiam dimostrato eh' è la medesima 
verità morale in due forme, forma di ragione, forma 
di credenza; or dobbiamo dimostrare che la forma 
religiosa serve a rendere più sicura, più chiara e 
più efficace la forma razionale. Ricordiamo che due 
sono i termini del criterio interiore, cioè l'evidenza 
dell'ordine di verità ;per parte degli oggetti conosciuti, 
e il sentimento dell' animo che a quella evidenza si 
muove di dentro noi e l' avviva con F affetto. La Re- 
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ligione perciò serve di criterio aasiliare o di contras- 
segno della verità , perchè aiuta la riflessione a più 
evidente conoscenza del vero, e ne rende piU efficace U 
sentimento. Al primo ufficio soccorre V islruziooe reli* 
giosa^ e al secondo la religiosa educazione. Certo^ nella 
ragione nostra si palesano le leggi di.natura, quasi scrit- 
tura sulle tavole del cuore, come diceva san Paolo; ma 
per intendere chiara e senz'ombra d'errori la legge natu- 
rale, ci aiuta il magistero religioso. Infatti Je verità più 
semplici e più astratte da ogn' immagine di cose par- 
ticolari sono le più difficili a distrigare dal viluppo 
de' nostri pensieri e degli affetti; ma il Decalogo ci si- 
gnifica queste verità semplici, con parole semplici e 
brevi, sviluppate da ogni moltiplicità di particolari 
giudi^; e noi, a sentirle, tosto le riconosciamo evi' 
denti j e diciamo è t^ro, è così, dobbiamo far così. 
Nella parola religiosa la ragione riconosce schiettamente 
la propria evidenza. Mollo più quando la luce dell' ani- 
mo viene adombrata da preoccupazioni e da passioni^ 
chi potrà negare la utilità o necessità d'un insegna- 
mento non mutabile, che ridice all'orecchio le intime 
parole della coscienza? Essa diviene allora il senso co- 
mune puri ficaio ; e ne porge testimonianza la lingua, 
che, pensare e operare da Cristiano, parlare da Cristian 
no, tratiare da Cm^wno, vivere da Cristiano, e simili, 
vai quant' operare, pensare, parlare, trattare, vivere da 
galantuomo; come già vero Israelita significò uomo 
senza inganno , e lo attesta il Vangelo di san Giovanni, 
quando Gesù Cristo chiamava cosi Natanaele (i, 48). 

10. Per la educazione religiosa, le verità m.orali 
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che r istruzione rendeva più chiare, si rendono più 
efficaci; perchè come la conoscenza morale diviene 
hllresl credenza religiosa, cosi il sentimento morale 
diviene ancora sentimento religioso. Basti a persuader- 
éene un' avvertenza mollo facile a tutti. Noi sappiamo 
che la legge morata ha un titolo assoluto, cioè divino: 
perchè, quantunqu' essa si manifesti dall'ordine na- 
turale all' intelletto nostro, Y impero poi che ce la inoi- 
pone^ noi lo conosciamo e lo sentiamo si necessario 
e si assoluto, che non può essere fuorché divino. Ba- 
disi dunque; or che cosa è mai dunque il precetto re- 
ligioso, la legge del Decalogo, esempigrazia? Non altro 
òhe r esterna espressione di quesf impero interno e 
divino; sicché la parola religiosa dice vivo ed esplìcito 
ciò che sentiamo implicitamente: fare così e cosi, o 
non fare così e così, è Dio che lo comanda, cagione 
prima delF universo, verità eterna, fine ultimo. Entro 
di noi questa verità è qualcosa di speculativo, che per 
il magistero esteriore acquista più del pratico e del- 
l' effettivo, e se dentro di noi era evidenza» fuor di 
ùoi prende autorità, e se dentro di noi era oggetto 
conosciuto, fuor di noi comparisce Verbo vivente, le- 
gislatore, giudice. Chi potrà negare che allora il sen- 
timento religioso non avvivi più e più il sentimento 
morale, come (parlando analogicàmenle) la coscienza 
de' figliuoli è avvivata dagli esempj e dalle parole dei 
genitori, piucchè da una riflessione tutta interna e 
quasi astratta? 

11. Onde si scorge la educatrice potenza del verbo 
i^eligioso e del sentimento che nasce da esso, nella 
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vita privata e nella civile. L'ÀlBeri, che noi tutti 
amiamo per l' impulso datoci all' amore di patria e di 
libertà, e che tuttavia^ vituperando i Volterrìni (commesso 
li chiamò), sentiva qua e là del suo tempo^ dice: guai 
air uomo che per essere galantuomo gli necessiti la 
religione. Or poniamo fuor di contesa un significato 
che potrebbe avere tal sentenza buono e accettabile; 
cioè 9 che guai all' uomo, a cui per essere galantuomo 
bisognasse la sola paura di punizioni eterne; che non 
avrebbe religiosità vera egli, non vera moralità, non 
amore del bene, si solo timore di castigo, né quindi 
lo dovremmo dire galantuomo. Ma due significati poi, 
che a detta sentenza potrebbero darsi, son falsi; Tuno 
che risguarda la religiosità interiore, Y altro V esteriore. 
Non ha forse il dotto necessità di credere in Dio? Tacerò 
di coloro che, per felice contraddizione, vivono bene^ 
pensando male; a rigore di logica per altro^ chi non 
crede a Dio, nega la mente assoluta e necessaria, la 
legge necessaria quindi e assoluta del bene, un titolo 
eterno del Gius naturale, una morale necessità di ren- 
dergli obbedienza. Quanto poi alla religiosità esteriore, 
la questione sì risolve pensando alla socevolezza del- 
l' uomo. Non è forse socievole l' uomo? E come potrà 
dunque r onest' uomo logicamente, sia pur Sofocle o 
l'Alfieri, Platone o il Vico, non esser compagnevole in 
questo, nella Religione; senza la quale il sentimento 
religioso, segregandosi da ogni compagnia esterna, si 
attenua e s' infiacchisce, come ogni sentimento nella 
solitudine disamorata? 

42. Più grave disputa si fa, più intricata, sull'ef- 
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ficacia delle eredenzA nel vivere cittadino; disputa che 
paò avere due facce: prima, se al vivere delle naziooi 
fa bisogoo la credei^a; seconda « qual vìncolo debba 
uoire con essa gli Stati. La prima tèsi, per altro, ha 
facile risolvimento; perchè se ho provato che la Reli* 
giooe soccorre alla moralità potentemente con effica« 
eia educativa^ la tèsi è sciolta. Occorre forse una prova, 
che fondamento agli Stati è la moralilà? Che le pene 
minacciate non provvedono a tutto, né arrivano tutti, 
e la pena die impedisce alquanto il male, non promove 
l'operositi del bene., nò inculca il forte sentimento 
de' nostri doveri, onde si effettua ogni grandezza,, gloria, 
pace, prosperità delle nazioni. Se l'ordine interno mo- 
rale necessita dunque agli Stati, e se moralità irreli- 
giosa è sempre un' assurdità logica , che il popolo non 
ammette in pratica, segue, che al buon vivere citta- 
dino bisogna il magistero religioso. Tutta 'la storia ci 
conferma, per tanto, che si fra gli antichi e si nell'era 
nostra, la corruttela de' costumi andò col traligna- 
mento delle credenze. Quando a Roma, dice Livio^ uon 
si temè più il giuramento, la Repubblica fu perduta; e 
quando in Italia i Cinquecentisti paganeggianti ricon- 
dussero i costumi gentileschi e languì la fede, l'Italia 
cadde in servitù, né, attestando ciò il Guicciardini e il 
Machiavelli, può desiderarsi testimooianza più auto- 
revole men sospetta. 

13. Onde rileviamo un &tto maraviglioso e uni- 
versale. Il fatto è, che al grado d'incivilimento corri- 
sponde il grado di bontà nelle religioni, e che ad esso 
corrisponde la prevalenza politica e civile d' un popolo 
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sopra la terra. Diceva il Franck , non cristiano di fa- 
miglia e non credente di dottrine^ la storia de' popoli 
esser la storia dell'idea di Dio; cioè, a seconda del 
come le nazioni tian religiosamente pensato e sentito, 
Tariamente se ne informarono leggi e istituti e imprese. 
I Persiani, non idolatri per molta età, li vediamo di- 
stendersi nell'Asia; Roma, per le forme civili e dome- 
stiche della sua religione, conservò più a lango santità 
di famiglia, e predominò sulla massima parte del mondo 
allora noto; i Barbari, divenuti cristiani, pot^ono, 
crollato r Impero , mantenerne la signoria , e unificarsi 
più meno con le genti latine; gli Àrabi e i Turchi 
han dominato lungamente sulle tribù idolatriche d'Asia 
e d' Affrica, pochissimo in alcune parti d'Italia, breve- 
mente in Ispagna, più a lungo su' Greci divisi, benché 
poi fra' Musulmani le genti cristiane abbiano il disopra 
neir industrie, ne' commercj, nella cultura e spesso ne- 
gli ufficj. 

14. La qual verità si chiara e universale portò, 
che i Cinquecentisti, segnatamente il Machiavelli^ e 
anch'ora molti ;non religiosi di credenza, pur predi- 
chino r utilità della Religione com' arte o slromento da 
tenere la gente in briglia. Non avvi scrittore che più 
vigorosamente del Machiavelli, pur mentr'egli accusa 
più men giusto i costumi biasimevoli d«l clero di 
que' tempi, abbia provato la necessità della Religione a 
mantenere gli Stati, né più fleramente abbia gridato 
contr'isuoi distruttori, che disse: qual temenza di 
leggi può avere un popolo che non tema Dio, e qual 
disciplina può essere ne' soldati che bestemmiano Dio^ 
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e qual pregio di virtù in gente che dispregj Dio? Ma 
r opinione di lai e degli utilitarj (come si chiamano) 
ha tre difetti: primo, rìsguardare la Religione sol 
come utilità, anziché altresì e primieramente come ye- 
rità, e quasiché senza verità l'utile duri; secondo, 
rìsguardare le religioni con indifferenza, la Pagana 
come la Cristiana, purché stromenti a disciplinare i 
popoli^ quasiché falsità di religioni non venga dal vi- 
zio e non lo accresca; finalmente, preferire le religioni 
che più appariscono atte a crear fierezza d'animi, 
come il Politeismo di Roma, quasiché fierezza sen- 
z' amore non si converta e di fatto non si convertisse 
in ferocità ed in corruttela. Comunque, l'argomento di 
lui e de' gravi scrittori di queir età non può cadere di- 
menticato; cioè che popolo non islà senza leggio né leggi 
senza costumi, né costumi senza Religione. 

45. Ha qual vincolo deve unire con essa gli Stati, 
quale attinenza? Le cose dette in altro capitolo mi 
rendono spedito nella risposta. Quattro ipolesi posson 
farsi: prima, la prevalenza dello Slato sugli ordina- 
menti religiosi; ed è pessima tirannia^ perché con- 
culca laliberià delle coscienze, autocrazia^ paganesimo 
rinnovato, chiesa e fede a servigio de' re o delle re- 
pubbliche: seconda, la prevalenza politica e civile (ot- 
tima la morale) degli ordinamenti religiosi sullo Stato; 
e se fu opportuno ne' tempi di mezzo ^ non può tor- 
nare opportuno in più matura civiltà de' Laici , ed è 
teocrazia, il rovescio dell'autocrazia: terza, l'osteg- 
giarsi dello Stato e della Religione fra loro, sicché lo 
Stato inimichi le credenze da una parte^ il clero la ci- 
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Tile libertà da un' altra ; ed è il massimo de' guai, 
perchè là s'offende la coscienza, e qua si toglie al yì- 
yere cittadino la virtù conservatrice che proviene dal 
sentimento religioso : la quarta ipotesi è finalmente la 
sola buona, che lo Stato cioè, senza ingerirsi negli 
argomenti di Religione, senza patire ingerenza in cose 
civili, rispetti e si faccia rispettare. Si può con lucida 
brevità determinare negativamente i confini. Non trat- 
tasi d'imporre credenze a nessuno, violenza tirannica 
ed assurda; non trattasi poi di perseguitare nessun 
culto, esclusi solamente i culli non morali; vuoisi ri* 
spettare nel culto l'altrui coscienza; ma neppure si fa- 
voriscano petulanti miscredenze; V uomo di Stalo non 
faccia il missionario, ma né lo scrislianeggiatore, o 
l'ateo; non s'accettino preminenze, ma non s'impe- 
discano gli accordi; e lasciale le persecuzioni del fuoco 
e della mannàia, non s' adoperino l'allre dell' insolenza 
e dello spregio. 

16. Queste dottrine sul criterio della moralità ci 
hanno mostrato una grande armonia; perchè l'evi- 
denza del vero in sé stesso genera la certezza diretta, 
poi r evidenza del vero ne' suoi contrassegni univer- 
sali produce la certezza indiretta o d' aiuto, che pel 
sentimento vi aggiunge la vivezza, pel senso comune 
idi testimonianza del genere umano , per le tradizioni 
scientifiche il progresso, e per la Religione il supremo 
grado d' autorità. Rispetta Dio e gli uomini, ecco la voce 
implicita od esplicita della ragione, del sentimento nostro 
e del genere umano, delle scuole filosofiche e del magi- 
stero sacro; universalità sublime, quasi spettacolo di 
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luce sa' monti di Fiesole, quando il sole illnmina la 
yalle vaporosa e rìsplende puro ne' firmamenti. La Re- 
ligione delle religioni, o il Monoteismo ebraicocristia- 
no, le cui yerìtà s' inchiudono sparse fra gli errori 
del Politeismo, e si dischiudono unificate in esso, porge 
con r istruzione più chiarezza, con l'educazione più. 
efficacia , dando alle massime razionali forma di cre- 
denza e santità d' affetto. 
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diltof j ; raenlrechò la virtù privata e pubblica sta nell' impe- 
dire che r armoniosa contrarietà de' beni non si muti in di- 
scordante contraddizione. — 43. Perciò la Dialettica morale 
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1. II primo e il secondo quesito della dottrina 
morale vennero risoluti; perchè ho esposto Videa 
universale del bene e dell' arie buona, e poi le leggi 
universali o V ordine de'criterj che ci guidano nella 
conoscenza de' nostri fini e neir arte, cioè nella virtù 
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privata e pubblica. Or se il beoe universalmente inteso 
è ordine delfini amato, e Tarte sua consiste nel- 
r osservazione imitativa di natura e inventrice a fin 
di bene; se il bene poi, risguardalo com' oggetto del- 
l'arte stessa della virtù ^ è ordine di fini ricono- 
sciuto, voluto ed effettuato (come si vide nel i libro); 
se, inoltre, l'ordine de'fini sì ritrova neìV ordine di ve- 
ri là, che perciò gli porge il criterio in sé stessa e 
ne' suoi universali contrassegni (e ciò si vide nel n li- 
bro); resta che, passando alle operazioni dell'ordine 
stesso, ossia riconoscimento, volontà ed effettuazione, 
vediamo le loro leggi speciali. V esame del riconosci- 
mento precede ogni altro; che non possiamo volere né 
effettuare senz' avere premeditato Y oggetto delle no- 
stre volizioni e dell'opere nostre. Or la potenza che ri- 
conosce l'oggetto è la ragione retta: adunque, io par- 
lerò subito di questa, esaminando come la retta ra- 
gione possa riconoscere le leggi d'ogni atto morale; 
inoltre, qual sia il discorso della ragione per guidare 
la volontà secondo le stesse leggi. 

2. Perchè dicesi ragione? Perchè dicesi retta? 
Prima di giungere alla libertà morale od alla imputabi- 
lità de'noslri atti, sappiamo essere necessarj gli anni del 
discernimento. E che signiGca ciò? Questo, che prima 
dovè l'intelletto acquistare idea delle cose, dovè la ra- 
gione acquistar' abito di paragonarle fra loro e di giu- 
dicarne, e potè quindi l'animo aver chiaro concetta 
de' beni e de' mali che risguardano il sentimento per 
elevarsi al concetto di ciò eh' è bene o male in sé me- 
desimo: cosi noi ci formiamo l'idea ùqIV onesto, del 
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dilettevole e dell' utile o de' mezzi che condacoDO al- 
l' onestà ed alla felìcilà, e quÌDdi operiamo eoo di- 
scernimento, con atti morali, con imputabilità de' no- 
stri atlì. È chiaro adunque, che il discernimento morale 
non giungeremmo a possederlo mai, se non riflettes- 
simo sulla natura degli oggetti e sulla relazione loro 
con l'animo nostro, e se perciò non raccogliessimo 
noi stessi nella nostra coscienza, per giudicar poi e 
ragionare intorno alla moralità delle nostre operazio- 
ni. Ecco il perchè la ragione, o potenza de' giudizj e 
de' raziocinj , ci fa riconoscere la legge degli atti mo- 
rali. Riconoscere dissi ,* cioè riflettendo conoscer di 
nuovo quant' abbiamo implicitamente già conosciuto/ 
riconoscerlo non per fine di conoscenza , si per fine di 
bene o di amore. Tantoché questa è ragione pratica 
e morale: pratica, che si riferisce all'operazione li- 
bera ; morale, che l' operazione libera è imputabile a 
noi. Perchè ragione retta? Perchè solo quand'è retta, 
può 'manifestare alla volontà la legge naturale. Infatti 
la riflessione intorno alla notizia degli oggetti per com- 
prendere chiaro, distinguere chiaro e poi giudicare 
con verità il bene ed il male, se non venga posta in 
atto da volontà buona o, in altre parole, se la ragione 
non rifletta con intenzione retta, non potrà essere 
sincera. Bisogna, dunque, che precedendo in genere 
al riconoscimento determinato, e a'giudizj ed a' ragio- 
namenti morali, la notizia del bene, la volontà formi 
l'intenzione di ben conoscere, e di ben giudicare, per 
quindi ben' operare ne' casi particolari. Or questa in- 
tenzione retta è ciò che costituisce la retta ragione ; 
altrimenti essa è torta ^ né può condurre alla verità^ 
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essendo mal disposto l'animo a giudicare secondo ii 
piacimeoto, anziché secondo la giaslizia. 

3. Tengasi fermo, pertanto, che all'ordine tolu^ 
ed effettuato Iia da venire prima l'ordine de' tini rica- 
noscinto; sicché, per concepirsi dal filosofo e dall'uomo 
di Stalo una dottrina sana, per isciogliere una que- 
stione morale o giuridica, per fare un atto morale 
qualsivoglia, é necessaria un'idea, un'idea chiara- 
mente e adeguatamente meditata e determinala, die 
serva di regola o di legge al buon giudizio ed air ope- 
razione buona. Quale idea? Prìraieramenle, quella di 
ciò che noi siamo, derivandone la notizia de' nostri 
finì. E come potremmo, se no, dirigere noi stessi, 
non conoscendo la nostra natura? Ecco il perché le 
madri dicono a' figliuoli : pensa , che lu hai un'anima 
ragionevole; o perchè l* Alighieri dicesse: 

Nati non fummo a viver come bruti. 
Ma per seguir virtude e conoscenza; 

e perchè i Libri sacri cominciano da dire air uo- 
mo: Sei fatto a somiglianza e immagine di Dio. Que- 
sta idea dell'essere umano meditata entro di noi si 
distende a tutti coloro, ne' quali riconosciamo la natura 
stessa; talché ne deriva il conoscimento della ugua* 
glianza di natura e de' fini comuni e delia società 
umana in universale. Ma poiché questa non servi- 
rebbe alla socevolezza senza più prossime relazioni 
fra uomo e uomo, l' idea de' fini comuni si determina 
nell'idea delfini speciali che risguardano le particolari 
attinenze e società umane, come l'amicizia, la fami* 
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glia, la patria, il consorzio religioso. Tre idee, perciò, 
runa procedente dair altra, reggono per la dottrina e 
per la pratica Tordin morale: idea dell'essere umano 
e de'suoi fini; poi dell' eguaglianza di natura in tutti 
gli uomini; terza, del fine'speciale a' varj consorzj. 

4. Qui riscontriamo una mirabile dottrina. Per- 
chè mai queste idee regolatrici noi le chiamiamo un 
ordine riconosciuto? Perchè un ordine? Perch'esse 
si riferiscono ad una moltìplicità d'oggetti correlativi. 
L'essere nostro si compone di più parli, anima e corpo; 
e più sono le nostre potenze, senso e intelletto princi- 
palmente; più dunque i fini, secondo gli oggetti delle 
potenze; più, inoltre, gli uomini consociali, più le 
speciali società. Trattasi adunque pur sempre di più 
termini, posti fra loro in attinenza; e ciò costituisce 
l'ordine. Ma i termini delle relazioni han somiglianza, 
diversità e contrarietà fra loro. Perchè somiglianza? 
Perchè fra due o più cose non potrebbe aversi colle- 
gamento, se fra loro non corresse almanco una qual- 
che analogia; come Y alto dell'animo non moverebbe 
il corpo ne' moti spontanei e ne'volontarj, se il corpo 
non avesse capacità di atto, cioè di moto. Perchè di- 
versità? Perchè due o più cose non istarebbero con- 
giunte, se, almanco per la relazione, Tuna non fosse 
altra dall' altra; come due molecole materiali, pur sup- 
poste similissime di natura, occupano tuttavia un sito 
diverso. Perchè contrarietà? Perchè i simili e i diversi 
son termini della relazione, sicché l'uno non è l'altro, 
ma l'uno si congiunge all'altro; indi sono contrarj o con- 
trapposti , come al corpo l'anima, e come ad uua mo- 
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lecola l'altra, no braccio all'altro, il marito alla mo- 
glie, i cìttadìai alle potestà, e ria discorrendo. Tatte 
adanqae le leggi deli' ordine morale, consistendo in 
ordine di relazioni, noi le scopriamo avere ana forma 
universale, cioè la legge de' simili, de' diversi e de'con- 
trarjy o delle corrispondenze e de' contrapposti. Dissi 
questa una mirabile dottrina , perch' è la medesima 
legge, che governa l'Arte del bello e l'Arte logica o 
del vero. 

5. Noi troviamo di fatto principalmente quattro 
correlazioni nella moralità, costituenti un'armonia 
unica; ossia il bene reale e l' ideale, il corporeo e lo 
spirituale, il privato ed il comune, l'umano e il di- 
vino. È una mentale armonia di- grande bellezza, come 
i cieli stellati. Prima, ho detto il bene reale, giacché 
il fine che tutti noi amiamo e desideriamo, è nn bene 
ieWuomo , una finalità che lo renda onesto e felice. Indi 
la necessità di conoscere noi stessi ; e questo si fa in 
tre modi: lo studio di noi nella nostra coscienza, lo 
studio degli uomini fra cui viviamo, lo studio degli 
uomini nella storia. Precede il raccoglimento nella co- 
scienza, giacché, non conoscendo noi, non potremmo 
conoscere gli altri, essendo la notizia che prendiamo 
degli altri uomini un' induzione dalla conoscenza no- 
stra interna; oltreché dove l'esame di noi stessi è 
possibile ad ognuno e doveroso, l'osservazione invece 
degli altri non a tutti è ugualmente possibile o dove- 
rosa, e la dottrina storica non é doverosa e possi- 
bile se non a pochi. A ognuno riesce, infatti, V esame 
interiore, non dico già il filosofico, bensì l'altro de'pro-» 
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prj affetti e della loro dirittura. L'esame degli altri uo- 
mini e della storia preme invece di più agli educatori 
ed a' reggitori. Questo è adunque il bene reale o effet- 
tuato nella vita reale dell'uomo; ma il bene reale stesso 
si solleva ad un bene ideale, veduto cioè soltanto in 
idea nella generale possibilità sua, piuttostochè nella 
realtà. Né può negarsi. Prima d' operare^ il bene che 
vogliamo non è per anco effettuato, non è reale an- 
cora, si noi lo vediamo in idea, nel nostro intelletto, 
e dall' intelletto si muove il desiderio. E, inoltre, come 
spiegheremmo noi V indefinito desiderio che l' uomo 
ha di beni via via maggiori, onde nasce il progresso 
individuale nostro ed il civile, se fossimo ristretti alla 
conoscenza de' beni particolari, anziché dilatati al con- 
cetto del bene in universale, che fa vedere la possibi- 
lità di trapassare sempre più oltre? Sicché, quanto piii 
splende alta e piU chiara V idealità del pensiero, tanto 
è più vivo, efficace , e di sublime incontentabilità il desi' 
derio del bene o il progresso umano. Però avvi, anche 
praticamente, un Idealismo falso che si separa dalla 
realtà, e un Realismo falso che si separa dall' idealità. 

6. Questa bellissima legge di corrispondenza e di 
contrapposto include la stessa correlazione fra spirito e 
corpo, cioè fra beni spirituali e materiali. Poiché l'ani- 
mo dimora nelle membra, esse, qual parte di nostra 
natura^ meritano rispetto e hanno da partecipare al- 
l'ordine de' doveri, de' diritti e della felicità. Non pu6 
astrarsi onninamente l'uomo dal corpo suo, benché la 
soggetti. Cosi, venne frantesa e molto si esagerò la 
dottrina platonica dell' amore, quando fu creduto ch& 



440 CAPITOLO VENTESttfOQtlARTO; 

la benevolenza de' due sessi, non come afTetto d'aati- 
ei%ìa, si l'amore nel suo più slretlo significato, potesse^ 
data la freqq|nza de'colioquj, prescìndere a lungo da 
ogni legge de' sensi; amore che, contrastando all' ordi- 
narle tendenze della natura , si trasformò sovente in 
fango epicureo, e si copri d'ipocrisia. È noto ancora 
il dispregio , in che tenne il corpo un ascetismo fanta- 
stico, che non soltanto lo vuole obbediente, si di- 
strutto; ma vi ripugna il precetto mente sana in corpo 
sano, affinchè questo si porga pronto all' intelletto, e 
acquisti decente vigoria per sanità e per formosità, 
pe' bisogni dell' uomo e per difesa della patria, k, ri- 
scontro del corpo si leva lo spirito, che ha beni suoi 
propij e coordina in essi anche i materiali. Un Ale- 
manno de' nostri tempi andò si all'opposto de' Plato- 
nici esagerati, che non pose altro amore fuorché di 
senso; quasiché, per esempio, non s'amino fra loro i 
coniugi buoni, più da vecchi che da giovani. Fatto sta, 
che non solo amiamo beni dissìmili da ogni cosa seo« 
suale , come la giustìzia ne' contratti , e i diletti nella 
scienza; ma che pure ogni esercizio e ogni diletto del 
corpo si riferisce indirettamente a cosa più alta e spi- 
rituale, pur senza volerlo. L'uomo, per esempio, che 
si compiace nel vigore delle membra, n' ha compia- 
cimento per ideale afTetto di superiorità o potenza; 
sicché neir esultare della forza e della destrezza, v'è, 
piucché il corpo, lo spìrito, per esultanza del senti* 
mento interiore nella coscienza del nostro dominio e 
della nostra libertà. 

7. In queste due leggi s' acchiude altresì una ter-* 
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za, eh' è relazione di somiglianza e di contrarietà fra 
il bene privato dell' uomo ed il comune. L'individuo 
umano è a sé una realtà immediala e presente; la So- 
eietà umana è concepita invece per modo medialo, e 
quindi per via più ideale, e spirituale o di giudìzio 
induttivo. Simili sono gli uomini fra loro per naiura» 
ma diversi per la persona individua e neir attinenze; 
talché ne occasionarono due opinioni oslili: Y una, che 
per l'individuo umano negò la società, e lutto il bene 
ridusse all'amor proprio; l'altra, che per la società 
negò l'individuo, e tutto ilbene ripose nella comunan* 
za. Ma errano i Socialisti ed i Comunisti; perchè l'uo- 
mo, eh' è individuale natura, non può non amare il 
bene proprio e, astraila dagli uomini particolari, la 
società non è più nulla. Ma come la società diventa 
un' astrazione senza ì particolari uomini, cosi è ipo- 
tesi vana e un' astrazione pur vana l'uomo fuor d'ogni 
consorzio, che ci rende possibile la* vita, la parola e 
Io svolgimento del pensiero. Sicché, volendo come i 
Sensisti dipanare dall'amor proprio la moralità ia- 
tera che si riferisce anco al bene altrui, vai quanto dal- 
l'unità voler tirare il numero, e dall'identità il di- 
terso. Anzi dovere, diritto, felicilà s'induano sempre 
neir io e nel tu: ho doveri per me e per te, ho diritti 
verso te, hai diritti verso me, io e tu siam felici 
l'uno per l'altro; come, se godiamo insieme, la gioia 
si raddoppia e^ se piangiamo insieme, il dolore si di- 
mezza; e però ci raccogliamo noi uomini ne' conviti 
e ne' teatri, ne' templi e ne'cimiterj. 

8. Queste tre leggi o correlazioni di realtà e idea- 
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lità, di spirito e di corpo, d'individualità e socevo^ 
lezza, si sublimano in una quarta ed ultima , cioè nel 
corrispondersi e nel contrapporsi dell' umano e del 
divino. Dell'umano, perchè la coscienza df noi stessi 
ci accompagna in ogni operazione nostra; del divino, 
perchè r indefinito ideale termina nel bene infinito, 
. cioè in Dio. Tale contrapposto dava occasione a due 
sistemi, nemici fra loro, il falso Misticismo, come 
de' Quietisti , ed il falso Naturalismo, come de' Positi- 
Yisti assoluti. A che prescindere co' Quietisti dal bene 
nostro, se l'uomo è materia di tutt'i doveri e se la 
felicità interna è la sanzione loro? Ma prescindere non 
si può a più forte ragione dal bene infinito. Notisi un 
fatto singolare: ci ha uomini, che, negatori di Dio, 
impugnano la religiosità del giuramento; e tuttavia essi 
giurano per la propria onestà, per l'onore proprio, 
per la propria coscienza. Qual' è mai la guarentigia di 
tal giuramento? Egli stesso che giura? Ma egli, anzi, 
cerca di fare più credibile la parola sua. Perchè mai 
più credibile? Certo perchè, senz' avvedersene, ri- 
sguarda nel suo giurare un' autorità che si distingue 
dalla propria e la trascende. Un altro fatto: i Gentili 
deificarono i loro vizj. Perchè mai? Per escusarli: cosi 
è; ma poi, come potè 1' uomo, si domanda, vedere un 
che divino anche nella passione sua? Il naturalista non 
sa rispondere; rispondiamo noi, che l' indefinito de'no- 
stri desideij sembrò infinito, e l' uomo indiava il. sua 
peccato. In questa idea di Dio si compiscono le armo- 
nie morali. 

9. Ora vediamo il discorso della ragione per gui- 
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dare la volontà secondo la legge. Poiché la legge predetta 
è quella de' simili, de'diversi e de'conlrarj, ed è la stessa 
che si scopre in ogni ragionamento ed in ogni opera bella, 
perciò l'Arte buona è una dialettica morale, a quel modo 
che r Arte logica è una dialettica razionale , a quel 
modo pur anco che V Arte bella è una dialettica imma" 
ginativa. Come mai procede, infatti, V Arte logica? Per 
somiglianza e per differenza di concetti; talché, ragio- 
Dando, paragoniamo e, paragonando, giudichiamo la 
convenienza o sconvenienza di più termini fra loro 
per la corrispondenza de' concetti e per la loro varietà; 
e cosi formiamo V ordine de' ragionamenti e delle 
scienze. Come mai procede l'Arte bella, cioè la dia- 
lettica immaginativa? Ivi ancora bisogna osservare 
la realtà, e, ad un tempo, elevarsi con lume ideale 
all' invenzioni; anche ivi bisogna osservar la formo- 
sità de' corpi o della natura sensibile, ma per signifi- 
care l'intima spiritualità del pensiero e* dell' affetto ; 
anche là deve l'artista trasfondere sé stesso, ma 
traendo in ammirazione gli altri uomini che ascoltano 
e vedon l' opera sua ; e l' arti del bello ancora, mentre 
imitano leggi di natura, ne sublimano il significato a 
simboleggiare cose sovrannaturali. Dialettica morale 
si è la ragione retta che guida la virtù: dialettica, per- 
ch'é un ragionamento pratico^ come la dialettica ra- 
zionale s' é un ragionamento speculativo ; morale, 
perchè fine suo è la moralità. 

10. Questa dialettica , ogni dialettica buona , tien 
sempre un procedimento necessario, a cui s'oppone 
la dialettica falsa, che si dice sofistica, e che vi- 
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zia le doUrine e la vita. Qual' è danqae la dialettica 
vera? Se il Buono, come il Vero e come il Beilo, è 
ordine, e se ogni ordine consiste in una totalità di cor- 
relazioni, che nniscon fra loro termini dislinli, ar- 
guiamo che ogni vera dialettica comprende, non esclude; 
distingue, non separa; unisce, non confonde. Com- 
prendere Va totalità, senz' escludere alcun termine di 
essa; distinguere fra loro questi termini, senza sno- 
darne le relazioni; unirli^ perchè uniti dall'attinenze 
loro, ma non confonderli o immedesimarli, perchè 
termini dì relazione contrapposti: ecco, direi, l'ar- 
monia che suona dalia cetra immortale dell' intelletto , 
e fa eco alla cetra dell'universo. Invece, guai' è mai 
la dialettica falsa o la soflstica? Non comprende, ma 
esclude; non distingue, ma separa; non unisce, ma 
confonde. Or domandiamo poi : e per quale apparenza 
falsa può r intelletto discordare o stonare sofìsticamen- 
te? La risposta è pronta: i termini delie relazioni es- 
sendo stmt'K, accade che uno li può confondere; di- 
versi, uno li può separare; conlrarj , uno li p^ò 
escludere in parte o in tutto, quasi contradiltorj. Sup- 
poniamo un sonatore che, facendo con lo stromento 
una melodia, tralasci alcune note più essenziali, e non 
leghi fra loro i suoni come richiede la frase o il pe- 
riodo musicale, o li mescoli confusamente: questa 
è r immagine propria d' ogni sofistica nelle scienze, 
nella vita e neli' arti belle. 

11. Un esempio del confondere. Non solo ri ha 
chi nelle discipline morali e giuridiche, cornei Teocra- 
tici dall'una parte, certi Egheliani dall'altra, ìmme* 
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desimano il fine religioso col (Ine civile, ma in falto 
poi' v'ha citi mescola non saviamente gl'interessi della 
Religione con gì' interessi materiali. Un esempio del 
dividere. Per contrario, non solo vi ha chi dottrinal- 
mente separa il fine politico dal fine religioso (quasi- 
ché i fini umani, benché diversi essenzialmenle, non 
facciano tra loro un ordine intero), ma praticamente 
s' opera in modo da certuni, eh' essi paiono sempre 
4iomini diversi, uno in chiesa, un altro in casa, uno 
fra' suoi nel vivere privato, un altro fra gii altri nei 
viver pubblico, una morale con gli estranei, una 
co' figliuoli ; e se voi domandate loro : e perché ? rispon- 
dono, come il Pomponaccio: quel cli'é vero per la 
Teologia, non é vero per la vita usuale, veri ambedue 
a suo tempo e luogo, perché ambedue stanno da sé. 
€li esempi dell' escludere sono infiniti e per la dot- 
trina e per il fatto :'chi l'utile soltanto che conduce al 
diletto, chi soltanto la stoica onesiù, chi solamente la 
vita oltremondana, chi soltanto la temporanea; e già 
ilo mostrato, parlando della quadruplice serie di 
contrapposti, come taluno possa dar tutto alla realtà, 
chi tutto alle astratte idealità, chi tuito al corpo, chi 
tutto allo spirito, chi tutto all'amor proprio, chi 
tutto ai fini del vivere comune. Chi vive (per esem- 
pio) di animalità sola, é, pur senza saperlo, un sofi- 
sta volgarissimo in atto , perch' esclude fini più degni. 

12. S'avverta che, come io premetteva, vien ri- 
fiutato un termine o l'altro delle attinenze morali, 
perchè dottrinai mente o praticamente i contrarj si fan 
divenire contradUtorj e perciò escludeniisi vicende- 
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volmente. Per fermo, nell'essere nostro i beni del 
senso e i beni dello spirilo, i beni privati e il bene 
pubblico, l'amore della felicità e l'amore dell'onestà^ 
i beni di natura e i divini son tanto diversi e paiono 
talora si opposti, e noi sentiamo sì vive repugnanze 
a ricusare i piaceri ed a sostenere i travagli, che i 
beni minori combattono la volontà de' maggiori, e, 
se noi ci abbandoniamo, allora escludiamo questi per 
quelli, anziché coordinarli nel pensiero e nella virtù. 
Indi avviene che ogni uomo ha contraddizioni nella 
sua vita ; perchè più o meno ciascun' uomo vuole il 
bene, ma più o meno ciascun' uomo poi fa del male; 
e pessimo fra gli uomini è colui che abbia più con- 
traddizioni, ottimo chi n'ha meno. Più conlradittorio 
è chi con la vita contraddice quasi sempre alla razio- 
nale natura, escludendo quasi sempre gli affetti bene 
ordinati; ottimo è, chi solo per inavvertenza o di 
rado e non gravemente fa contro a' dettami della sua 
ragione retta, e invece si studia per abito di mante- 
nere i beni diversi e contrarj nell' ordine de' fini dia^ 
letticamente. Fra i pessimi e gli ottimi v'ha i mezza- 
ni, più meno vicini di qua o di là, e che sono i 
più. Anche perciò la virtù pubblica, o nel reggimento 
degli Stati, è un impedire dialetticamente che gl'inte- 
ressi particolari contraddicano al bene pubblico, e nel 
provvedere che la loro moltiplico diversità concordi 
nell'armonia. L'arte dialettica morale, arte divina, 
consiste dunque in far sì, che discorrendo con la ra- 
gione retta, per poi operare con la volontà buona, le 
armoniose contrarietà de* beni diversi non si mutino 
in dissonante contraddizione. 
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13. Indi si capisce come la ragione retta tenga 
nel mezzo la virtù. È una celebre sentenza d' Aristo- 
tele, ripetuta sempre da' Moralisti , e ripresa da qual- 
cuno, perchè frantesa, o perchè forse non bene deter- 
minata fin qui. La virtù sta nel mezzo, si dice, perchè 
fra gli estremi, fra l'eccesso e fra il difetto, come 
la liberalità intercede fra la prodigalità e i' avarizia. 
Ma perchè il difetto? perchè l'eccesso? Forse può 
mai esser troppo r amore del bene? o un bene può 
amarsi poco senz'amarne troppo un altro? Ecco la 
difficoltà, che accenna insieme la soluzione propria. La 
virtù procede nel mezzo, perchè segue l'ordine delle 
relazioni, fra i beni varj, senza escluderne mai nes- 
suno, e a tutti dando ciò che a loro si spetta; mentre- 
che il vizio va negli estremi del troppo e del poco, se 
tendiamo a' beni non ordinati, come il prodigo che di- 
sperde il suo, guardando alia compiacenza del donare, 
senza por mente alle necessità de' proprj bisogni ed 
officj, come l'avaro che non dona mai, fisso alle 
proprie utilità, senza mirare punto all'altrui bisogno. 
Traligna in falso ascetismo anche la pietà religiosa; 
non perchè possa mai eccedersi neli' amore di ciò ch'è 
infinito, ma perchè il Creatore, separatamente dagli 
uomini eh' Esso ha creati, non s'ama debitamente; 
onde la virtù religiosa sta pur nel mezzo, cioè guar- 
dando insieme a' due termini, a Dio e alla natura 
umana. Può in falsa filantropia tralignare anche V uma- 
nità, quando negli uomini non consideriamo più la 
causa loro, e l' imperativo divino che ci comanda 
la beneficenza; e indi tal virtù sta pure nel mezzo, 
cioè guardando insieme alla natura umana e a Dio: 
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due termini dislinli, ma bod separati; nnìti^ ma noa 
confasi. 

14. La Dialettica della ragione morale fa stare od 
mezzo la \irlù, perchè riconosce la misura de' bau 
ordinati, che misurano, cioè regolano, determinane» 
coordinano gli atti morali. E in che modo avviene que- 
sto? In quel modo che il ragionamento si solleva 
da' concetti particolari a'generici ed alia cima degli uot- 
versali, onde poi trae col raziocinio le deduzioni meno 
estese: cosi accade per la ragione retta. Come i prin- 
cipi universali regolano le illazioni nostre, perchè nel 
più esteso si contiene il meno, similmente i beni piii 
generali son misura de' più ristretti e de' più partico* 
lari. Perchè mai, ad esempio, noi abbiamo l'obbligo 
dì dare la vita quand' occorre per la patria; e, in- 
vece, può essere bensì eroico in certe congiunture 
salvar pochi o molti uomini, particolarmente pr^si, 
che non formano un comune, lo Stato, la patria^ il 
suo paese, salvarli con la morte propria; ma ciò non 
è obbligatorio? Forse due, tre, talora molti uomiiìi^ 
non valgono più che un solo? Si, ma la vita loro 
non è necessaria essenzialmente alla natura umana 
in universale, né quindi abbiam debito di farla 
prevalere all'amore di questa natura che appartiene 
a noi stessi; mcntrechè poi la natura degli uomioì, 
universalmente, non può né concepirsi né sussistere 
senza il consorzio ; talché a salvare la società umana 
è debito prodigare il nostro sangue. L' universalità 
di quel bene misura dunque i confini del bene parti- 
colare. 
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15. Avvi perciò un ordine stupendo di misure o 
dì leggi, che il discorso razionale viene applicando agli 
alli volontari o all'amore. Prima è Dio, cagione uni- 
versalissima, che non viene misurato da nessuna cosa^ 
ma sé con sé misura, direbbe Dante, legge che tra- 
scende ogni altra commisurazione di leggi, misura 
delle cose finite tutte, criterio degl'intelletti, norma 
delle volontà, geometria eterna dell'universo, ragione 
delle ragioni, impero di tutt'i liberi amori, legge 
assoluta, Gius immutabile, che, impresso nella natura 
nostra e manifestato dalla ragione retta, diviene legge 
naturale, diritto universale umano. Provengono da 
quello via via le misure o leggi, misurate da esso, 
commisurantisi fra loro, con ordine d'inferiorità e di 
superiorità, secondochè s'allontanano più o meno dal- 
l' universalità: cosi l'uman genere misura col suo 
bene gli umani consorzj particolari, perchè tutti gli 
abbraccia; il bene della patria è misura o legge al 
bene d'ogni famiglia, perchè la patria tutte le com- 
prende ; il bene della famiglia porge misura o legge 
agl'individui umani, perchè n'è comprensiva; il bene 
dell'animo dà misura o legge a' sensi, perchè l' intel- 
letto più si distende che il senso ; e gli atti particolari 
d' ogni uomo prendono misura o legge dall' inlima na- 
tura nostra, perchè tutti ne derivano, come ruscelli 
da viva fontana. 

16. Così la ragione retta, eh' è riconoscimento, 
perchè riflette sopra il naturale conoscimento, ed è 
retta, perchè intende al bene, trova la legge degli atti 
morali, meditando l'idea dell'essere nostro, dell' egua- 

CoNTi. Il Buono Mi Vero. — I. 29 
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glianza umana e degli umani consorzi, e scopre in 
quest' ordine de' fini la quadruplice legge delle corri- 
spondenze e de' contrapposti, cioè i beni che apparten- 
gono alla realtà e che rifulgono idealmente, gli spiri- 
tuali e i corporei, i privati e i pubblici , i naturali e i 
divini. Tantoché la ragione stessa^ per guidare la vo- 
lontà ^ . procede per dialettica morale: comprendendo 
non esclude, distinguendo non separa, unendo non 
confonde; ma dirige nel mezzo la virtù, facendole ser- 
bar r attinenza degli oggetti, che, secondo la loro uni- 
versalità il più e il meno avvicinarsi ad essa, misu- 
rano i beni minori, sotto il Bene infinito che, non 
misuralo, tutti li commisura. Perciò, potenzialdlente 
s'occulta n^l mìnimo de'vizj la negazione dell'ordine 
tutto quanto, la negazione di Dìo eh' è imperativo asso- 
luto^ e la negazione della natura eh' è totalità di attinenze, 
e, venendo manifestamente in atto pe' furori appassio- 
nati, scoppia con impeto distruggitore; come si dice 
che a' tetri fulgori d' un incendio cantasse Nerone la 
rovina di Troia, o come que'Negri che, infuriando 
fra gli amici, si preparano a guerreggiare i nemici ed a 
mangiarli, o come i baccanali del terrore e le ferocie 
della lussuria. Se potesse, la mala volontà, ch'è odio, 
disperderebbe il mondo ; la volontà buona poi , eh' è 
amore, coopera con Dio all' armonia dell' uomo, della 
casa, della patria e della universale fratellanza. 
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CAPITOLO XXV. 

Il dovere. 



SOMMARIO. 

4. Argomento. — S. Il dovere si distingue dall' eroismo e dal di- 
ritto e dalla felicità; — 3. pur' è forma iniziale, determinativa 
e finale d' ogni diritto e d* ogni eroismo ; « 4. e quantunque 
più specialmente si distingua da) benessere, — 5. gli dà inizio, 
determinazione e fine. — 6. Il dovere, considerato nella 
realtà, ò limite degli atti morali, —7. e, ad un tempo, è su- 
prema energia dell'uomo. — 8. Considerato nell' idealità, è 
r esemplare della vita , e Y arte di tutte V arti ; — 9. e si 
moltiplica indefinitamente ne' doveri particolari. — 40. Con- 
siderato nelle relazioni col nostro corpo , dà forma o unità 
razionale all'aspetto umano e alle cose materiali dell'arte 
nostra. — H, Considerato nelle relazioni con lo spirito, èia 
più viva unità interiore, o la più costante somiglianza del- 
l' uomo con sé stesso. — 42. Considerato poi nell' uomo sin- 
golo, è il carattere suo vero; — 43. e considerato nelle nazio- 
ni, è il carattere vero delle nazioni stesse o la loro morale 
unità» — 44. Nella libertà umana è il segno più palese di 
questa; — 45. è nel titolo divino poi della legge naturale una 
libera e assoluta sommissione. — 46. Conclusione. 



1. Esaminata generalmente la legge del riconosci- 
mento morate, vedasi più in particolare com' apparisca 
l'ordine delle leggi morali ne' doveri, nel bene superero- 
gatorio ed eroico, ne' diritti e nella felicità. De' doveri 
convien discorrere prima, perchè sta in loro essenzial- 
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mente il pregio morale, comunicato poi air altre parti 
della moralità. Nei doveri splende la più alta bellezza 
dell'uomo, che ne riceve la perfezione più propria 
di lui e che lo fa più simile a Dio ; e ogni altra bellezza 
umana è da considerarsi aggiunta, come s'aggiungono* 
in un dipinto i colori al disegno buono; e perciò, se il di- 
segno dà fondamento all'eccellenza della pittura, simil* 
mente all'eccellenza d'ogni virtù eroica e dell' ordin 
giuridico e del benessere umano dà fondamento l' os- 
^servanza de' nostri doveri; e ammirare la formosità 
dell'animo virtuoso è contemplazione quasi divina. 
Esaminerò innanzi qual relazione abbia il dovere con 
l'altre parti del bene morale, poi chiarirò le sue leggi. 

2. Il dovere si distingue dall' ^rot^mo, che trava- 
lica le necessità doverose con atti supererogatorj ; come, 
doverosa necessità è soccorrere i bisognosi, ma donare 
tutt'ìl proprio a' bisogni altrui è beneficenza eroica, 
cioè non obbligatoria. L'abito del dovere fa buono l'uo- 
mo, che altrimenti è cattivo, perchè operare ciò che 
dobbiamo, vai quanto conformarsi all' ordine di natura 
necessario ; invece Y eroismo consiste in tal grado di 
amore che necessario non è all'ordine di natura, né 
dunque V opposto fa cattivo Y uomo. Il dovere si di- 
stingue dal diritto, eh' è l'esigenza morale del rispet- 
to, a cui risponde di contro la morale necessità del 
rispetto stesso e eh' è il dovere. Il quale altresì va di- 
stinto dalla felicità , che procede da esso qual sanzione 
sua, piuttoslochè formarne 1' essenza. Vuoisi notare 
segnatamente, le obbligazioni morali differire da' di- 
ritti per modo, che potremmo Anger l'ipotesi d'uD 
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iiomo^ il quale, unico nel mondo, senza compagnia 
<!' altri uomini, senza conoscenze d'altre nature intel- 
lettuali, fuorché di Dio, non avrebbe diritti estrinse- 
camente validi, ma doveri solamente; non diritti 
verso Dio, che, assoluto, trascende ogni dovere, anzi 
<;rea egli ogni perfezione umana ; non diritti verso al- 
tri uomini, che, per la supposizione nostra, non sa- 
rebbero al mondo; non verso altre intelligenze, che sup- 
poniamo ignote all'uomo, ed esso ignoto a loro; talché 
rimarrebbero i diritti al proprio rispetto che ciascuno 
^eve a sé stesso, ma che cadono nella medesima per- 
sona, e non già in due persone, Tuna che possegga il 
diritto e l'altra poi abbia l'obbligo di rispettare la 
prima. Più, non e' è il dovere d* esercitare ogni dirit- 
to; quantunque alcuni scrittori affermino il contrario. 
Se il diritto si risguarda essenziale alla perfezione no- 
stra, n'é doveroso l'esercizio, come i diritti delia 
coscienza umana; se non essenziale, allora l'esercizio 
del diritto é lecito, anziché obbligatorio, come pos- 
siamo per un fine di carità o di pace non rivendicare 
la roba che ci venne rubata. Cosi adunque da ogni altra 
parte di moralità differisce il dovere. 

3. Pur nondimeno è forma iniziale, determinativa 
e finale. Infatti dal dovere prende principio l'eroismo, 
che, quantunque lo trapassi, pur ne muove come da 
regola sua. L'eroicità, in ogni sua grandezza, non 
può mai essere contro il dovere, sì comincia dal do- 
vere per indi procedere più oltre di questo con vi- 
gore magnanimo d'affetti: progredendo, non travian- 
do, distendendosi più là, non torcendosi dal segno; 



454 CAPITOLO YENTESIMOQUINTO. 

come la beneficenza eroica muove dal debito di be- 
neficenza, e la valentia eroica del soldato muove dal 
debito di salvare il suo paese. Il dovere determina 
l'eroismo, perchè ne impedisce il traviamento; né 
atto eroico può chiamarsi ciò che trasgredisca V obbli- 
gazioni morali ; come non eroismo , benché d'uomini 
valorosi, é uccidere o farsi uccidere in duello, e ta- 
lora r uno e r altro, ma delitto e ferocità. S' arguisce 
pertanto che il dovere determina il procedimento delle 
virtù eroiche, appunto perchè queste ne ricevono 
gV inizj ed il fine. Ancora il fine , giacché non può 
amarsi eroicamente ciò eh' è contro i doveri della na- 
tura umana o contro alla legge morale. Lo stesso ac- 
cade per l'esercizio de' diritti. Lor forma iniziale è 
di necessità il dovere; perché quantunque gli atti, 
che l'uomo ha diritto a fare, sieno talora nella ma- 
teria indifferenti, come passeggiare o no, passeg- 
giar più meno, in certi luoghi anziché in altri, man- 
giare un cibo, a una ceri' ora, cibi diversi e in ore 
diverse, tuttavìa niun'atto é indifferente per \ xnten* 
zione, ossia per l'oggetto che uno si proponga; giac- 
ché l'intendimento dev'essere, almeno genericamente, 
di non far cosa vietata da leggi di onestà, e, partico- 
larmente, che ciascun' atto più indifferente si coordini 
ad una legge morale, com' al bisogno della vita, della 
sanità, della conveniente ricreazione, o simili. Dal do- 
vere si determina il diritto, perchè questo ha limiti 
ne' diritti altrui; cioè, tanto poss'io esercitare il di- 
ritto mio, quanto l'altrui diritto non m'imponga il 
dovere di rispettarlo, come l'acqua del mio fondo non ' 
potrò scaricare sul fondo altrui e recargli danno. Sic- 
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che il fine d' opì diritto sì commisura sempre col do- 
vere f 

I 

i. Preme avvertire in modo più accurato la di- 
stinzione ira i doveri dell' uomo e la felicità ; che sa 
ciò cadono gravi controversie. Il dovere per natura 
sua è disinteressato. Quello che facciamo per dovere, 
sì fa pel dovere stesso, non per altra causa essen- 
ziale; perchè ogni atto doveroso consiste nel rispetto 
necessario a' fini di natura j e qui sta l'essenza sua; 
e se altra cagione ci muova essenzialmente, già non 
operiamo più come riverenti alla legge morale, si 
condiscendenti ad altro desiderio. Dico essenzialmente, 
perchè senza togliere il motivo principale, ma infir- 
mandolo, può unirglisi accidentalmente un motivo 
estraneo, come un uomo che benefichi per beneficare^ 
ma insieme o in secondo luogo per vanagloria. Or 
dunque, la felicilà o il benessere del sentimento inte- 
riore si distingue da ciò eh' è bene od onesto in sé 
medesimo , ed a cui ci strìnge V obbligazione interna. 
Pur anche considerata la felicità qual premio della 
virtù, non può divenire mai (come godimento) il fine 
intrinseco de' doveri, se no la virtù cercherebbe il go- 
dimento, non già quello eh* è debito a farsi, né sarebbe 
virtù. In tal disinteresse del dovere splende a noi l' au- 
stera sua nobiltà e bellezza. La felicilà interna, come san- 
zione, seguita i doveri, anziché costituirne l'oggetto 
immediato. E indi nacquero due opinioni erronee^ 
perchè dimezzatrici del tutto: lo Stoicismo eccessivo 
degli antichi e anche dì taluni fra i moderni , badando 
solamente al disinteresse intimo de' doveri, affermò 
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non buona V espettazione della felicità o del premio ; 
senza considerare che il premio, non com' oggetto 
primo dell' inlenztone virtuosa, ma come naturale con- 
seguenza della virtù, è ordine di natura o di ragione, 
e quindi è parte di moralità : invece altri, badando so- 
lamente alla conseguenza od al premio eh' è giocon- 
dità e riposo del sentimento interiore, la stimarono es- 
senza della virtù medesima o flne intrinseco de' doveri 
nostri, e formarono la dottrina del dovere interessalo, 
chiamali odiernamente utilitari; mentrechè il dovere 
prenderebbe allora un'altra natura, computo di go- 
dimento , anziché rispetto dell' onestà. 

5. Sicché distinto è il dovere o il bene in sé, da 
ciò eh' è bene pel sentimento; ma quello s'unisce a 
questo come principio, misura determinativa e fine ul- 
timo. Felicità vera è il sentimento amoroso deli' ordine 
interiore, sicché non la possiamo desiderare o conse- 
guire se non com' effetto del dovere adempiuto, che 
forma V ordine stesso. Ecco adunque che il desiderio 
della felicità prende il principio suo da' nostri doveri^ 
che determinano per tal ragione la scelta e 1' uso di 
tutt'i beni, ches' aggiungono a questa interiore felicità 
che servono ad essa. E infatti, V utilità presentanea, 
passeggera, ombratile, può si venire talvolta in con- 
traddizione con la virtù, come certuno può traricchire 
rubando; ma invece va sempre unita co' nostri doveri 
r utilità durevole, perchè nell' adempimento loro sta 
r ordine della natura , e fuor dell' ordine si scompiglia 
l'uomo, che, secondo l'esempio già posto, se badi 
alla ricchezza soltanto, anziché all' onestà, la famiglia 
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e il popolo intero finalmente si disordina nelle passio- 
ni^ e al cattivo traricchi mento segue la miseria, come 
dimostrano i fatti quotidiani e la storia d' ogni tempo. 
Perciò il dovere imprime la forma finale ne' beni del 
sentimento; perchè rende obbligatorio il procacciarsi 
la felicità interna^ come perfezione di sé stessi e a be- 
nefizio della famiglia o della patria. 

6. Esaminata la relazione del dovere con ogni al- 
tra parte di moralità^ s'esamini ora dialetticamente le 
sue leggi d' armonia, le quali (noi lo sappiamo) ri- 
sguardano la realtà e l'idealità, il corpo e lo spirito^ 
la persona di ciascuno e la società degli uomini, l' uo- 
mo e Dio. Il dovere ha per oggetto la reale natura delle 
cose intelligenti; che all'ordine loro, riconosciuto 
dalla ragione, deve corrispondere in ogni sua determi- 
nazione la lìbera volontà. Dovere vai quanto un limite 
morale, posto alla volontà naturalmente libera; ma un 
limite, che non ristringe l'attività, si solamente la di- 
rige, e perciò l'avvalora; come la via non ristringe il 
cammino de'passeggieri, ma gli addirizza verso il se- 
gno e perciò li rende più atti a conseguirlo, impedite 
^olo le dubbiezze del viaggio e gli smarrimenti. Può 
anche dirsi, che i limiti palesati dall'ordine reale alla 
nostra ragione, poi dalla ragione alla volontà, son 
quasi un disegno intellettuale, che l'alto volontario 
<ìeve percorrere, com' un artista segue, copiando, le 
linee dell' originale. Limiti dell' uomo relativamente a 
Dio, ed ecco le obbligazioni religiose; limiti dell'uomo 
inverso gli altri uomini, ed ecco tutte le obbligazioni 
degli uomini fra loro, come non offendere altrui nella 



458 CAPITOLO VENTESIMOQUINTO. 

roba, nelI'oDore, nella persona; limiti deiruomo quaa- 
t' a sé stesso , ed ecco tutte le obbligazioni verso di 
noi , cioè secondare liberamente ciò che la nostra na- 
tura ci richiede. Limili^ dunque, ossia contermina- 
zione del da farsi, son quasi pittura nell' intelletto^ che 
ritrae V ordine della natura e al cui esemplare confi- 
gurasi r atto e r abito morale. 

7. Però energia suprema della volontà è il dove- 
re. Infatti, solamente nel dovere stesso si dispiega la 
volontà nostra con atto suo proprio^ e solamente ne- 
gli atti conformi al dovere si ritrova la realtà del vo- 
lere umano ; che allora si muove da sé per quello che 
ad esso dimostra V intelletto, e prende Y abito a muo- 
versi da sé per dimostrazione del pensiero, non per 
secondamento d' appetiti estranei che prevalgano sulla 
volontà e poi la facciano servire a' proprj oggetti. La 
personalità dell'energia è nella volontà, com' appetito 
razionale, che costituisce pertanto la più ìntima realtà 
dell'uomo. Cause d'interno vigore soglion credersi le 
opinioni, le passioni, la naturale tenacità; ma é falso. 
Le opinioni, da sé sole, riescono fredde se non ac- 
compagnate d' affetto, e perciò mancano di propria ga- 
gliardla; onde gli Opinatori, ossia quelli che si com- 
piacciono nell'acutezza dell'opinare, senz'amare poi 
nulla di cerio e di ben definito, si voltano facilmente 
ad ogni voga di novità. Si ripete da molti : T idee fan 
tutto ; ma r idee non hanno per sé nulla di efficace^ 
perché solo alla volontà s' appartiene l' efficienza. Però 
i Sofisti d' ogni tempo sostennero le cose più opposte 
con ammirabile indifferenza; essi che compariscono 
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più proprio ne' tempi di corruzione o di mollezza, 
quando a' popoli manca ogni proposito consìstente. La 
passione, poi ^ è un'energia falsa, perchè affetto ec- 
cessivo^ a cui si sottomette la volontà nostra; è vi- 
gore che si consuma da sé stesso e gira di qua e di 
là secondo gì' impulsi. Nemmeno la naturale o abituale 
tenacità può chiamarsi gagliardla, se per mezzo dei 
doveri non si converte in libera fermezza; giacché, 
altrimenti^ o è passiva ostinazione, un rimanersi per- 
tinaci nel proprio pensiero per non consentire alla ve- 
rità conosciuta, e per non affaticarsi a mutar d'animo^ 
e quindi è inerzia che simula forza ; o cede soltanto a 
passioni, e allora gli uomini più caparbj soglion dive- 
dire mobilissimi. Ecco il perchè la disciplina dell'uomo, 
della famiglia, degli Stati e degli eserciti, anziché sce- 
mare la interna vigoria per l'abito dell'obbedienza, 
vediamo anzi aver sempre allevati gli uomini più for- 
temente risoluti e operosi. Sparta e Roma. La disci- 
plina, educando gli animi al dovere, gli avvezza cosi 
ad operare da sé, per libera volontà. Nell'abito de' do- 
veri sta il carattere dell' uomo. 

8. Ma il dovere stesso che si riferisce alla realtà 
umana, ci fa poi, perché palesato dall'intelletto, mi- 
rar sempre ad un segno ideale. Il dovere non mostra 
ciò ch'é, ma ciò che dev' essere : dovere, ciò che 
dev* essere fatto. La mente, rispetto alla cognizione 
speculativa, rende palesi le cose quali esse sono: 
ma, rispetto all' opere nostre o all'atto morale, rende 
palesi le cose che noi abbiam da fare. Per la cogni- 
zione speculativa noi sappiamo che cosa é l'uomo 
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da natura; per la cognizione pratica noi sappiamo ctie 
cosa d^»' essere l'uomo, o come debba operare con li- 
bero amore. La cognizione speculativa mi fa conoscere 
che certi atti nocciono alla nostra natura; la cogni- 
zione pratica mi detta che io debbo non volere quegli 
atti astenermene; e se mediante la speculativa so 
che certi atti giovano e sono necessari al singolo citta- 
dino ed alla società umana^ poi, mediante la pratica^ 
«0 che io debbo volere quegli atti e recarli ad effetto. 
Talché il dovere, idealmente considerato, è l'esem- 
plare della vita, cioè della vita com'ella dev' essere, 
in ogni maniera d'operosità, e non solo nel vivere 
ordinario, st ancora nella scienza e nell'arti nobili o 
selle manuali, perchè V arte di tutte l' arti è il dovere. 

9. Da questa idealità, universale come l' idea del 
bene, procedono all' indefinito le moltiplici applica- 
zioni del dovere stesso ; giacché conosciamo che Vuni- 
versalità del bene abbraccia ognipossibilità d'atti uma- 
ni, e che nessuno può mai andarsene privo di legge 
morale, benché gli atti e gli oggetti loro diversifichino 
sempre. Che cosa dice all' uomo il dovere , conside- 
rato nella sua forma ideale o universale ? Quest' unica 
parola: dev' essere ; cXoh la volontà deve conformarsi 
all'ordine de' fini. Ma poi, quanto alla materia degli 
atti, le parole del dovere nella coscienza umana si mol- 
tiplicano all'infinito, e il dovere s* immilla nei doveri. 
Per fermo l'obbligazione morale, non solo si diffe- 
renzia per ordini più generali, o consideratine gli ob- 
bietti generalmente, cioè Dio e Y uomo, spirito e cor- 
po, i singoli e la società umana, si ancora per ciascuno 
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di questi termiDi le attinenze morali variano in» 
computabilmente di natura e d'elezione. Cosi, quanta 
diversità da' doveri del povero a quelli del ricco, 
quanta secondo la differenza delle professioni , quanta 
secondo l'età deH' uomo, fanciullo, giovane, vecchio! 
Talché nessuna scienza potrebbe mai giungere a defi- 
nire, nessuna mente potrebbe arrivar mai a compren- 
dere la varietà de' doveri nella vita e in ogni accidente 
di questa. Il dovere, tanto rigido, tanto inflessibile: 
nella sua essenza, è ciò ch'avvi di più docile, mane- 
vole quasi direi, e flessibile in atto, perchè non la- 
scia mai l'uomo scompagnato di sé, non abbandona 
neppure un respiro di lui, e man mano gli susurra 
quasi all'orecchio dell'animo le sue parole di tanta 
ricchezza, che nessun Vocabolario della terra potrebbe 
registrarle. Ma pure, ogni varietà si contiene in que- 
st' idea universale, va fatto ciò cW è bene; e senza que- 
st' idea la inesausta varietà non sarebbe possibile ,. 
perchè V unità d' un concetto, che rende simili fra lorcv 
i moltiplici e tanto diversi atti morali, mancherebbe 
air uomo. 

10. Però il dovere sì stende a tutto l'uomo, e 
tutto l'informa di sé stesso, come viva unità del 
corpo e dell'animo. Cioè, quanto al corpo, non sola- 
mente r abito morale de' nostri doveri fa prendere al- 
l' aspello umano qualcosa d'alto, di sereno, di forte- 
mente tranquillo, il più remoto dunque da variabilità 
di perturbazioni, che rendono sì varia e si opposta la 
sembianza; ma inoltre imprime l'unilà sua" in ciò che 
direttamente dipende dal corpo, e serve al corpo, nelle 
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cose materiali, ve' dire in tutta la terra. Il mondo cor- 
poreo^ la terra che noi abitiamo^ prende, mercè il do- 
vere^ una razionale unità, come a razionale unità ri- 
dace il pittore gli sparsi colori della sua tavolozza. E 
che voglio dir' io? Unità razionale della terra intendo 
il ricevere questa^ per l'industrie d'ogni maniera, 
forme corrispondenti alla ragione dell' uomo e conve- 
nienti al bisogno di lui, che n'è principe per natura e 
per volontà. Or qual'è mai la causa prima di tal' effi- 
giamento; sicché, come l'uomo fu creato a somiglianza 
di Dio, mostrando in sé più vivi gli effetti dell* intel- 
ligenza eterna, cosi può dirsi che dall'uomo s'imprime 
la somiglianza di sé nella terra per i segni dell'arte 
umana o dell'umano intelletto? Si risponde da molti^ 
esser cagione di ciò la necessità del vivere nostro: e 
sta bene; pur essa non è la cagione prima. La neces- 
sità materiale risguarda, infatti, l'animalità, eppure gli 
animali non dominano la terra, perch'essi non la tra- 
sformano a soddisfare i loro appetiti. Cagion prima è 
dunque un alcun che d'intellettuale, o la potenza me- 
ravigliosa del nostro volere. Or la volontà nostra, sol- 
lecitata bensì da' materiali bisogni, vide solamente 
nell'intelletto la necessità morale o l'obbligo di prov- 
vedere alla materiale necessità pe'flni della vita e del 
perfezionamento; e qui consiste proprio la cagione 
prima dell' esemplarsi la terra e quanto mai nasce 
dal suo seno all'interiore forma dell'arte. Ne voglia- 
mo noi la prova più manifesta? I selvaggi e i po- 
poli corrotti, benché materialmente bisognosi come 
l'uomo civile, s'abbandonano all'inerzia e perciò all'ine- 
dia; ma invece, i popoli operosi e buoni, lavorano piuc- 
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che per sè^ per la patria e per la famiglia, né si ame- 
rebbe la proprietà e il lavoro, se privi di patria o di 
famiglia. Un impulso morale ci punge dunque Tanìma; 
e più si lavora dove più spesso che di diritti , si parla 
di doveri; onde gli antichi onorarono come Dei o Semi- 
dei coloro che dissodarono la terra o insegnarono le 
arti. Ercole, Cadmo, Prometeo, e li reputarono mossi 
dall' amore del genere umano. 

11. Ma questa unità esterna risplende dall'unità 
interna. Non dico l'unità psicologica o naturale» si 
Y unità morale, o conseguita per libero volere. Pongasi 
mente; i diritti risguardano spesso effetti esteriori, 
come il diritto di proprietà è su cose materiali e non 
ha compimento se non viene rispettato dagli altri uo- 
mini. À cose materiali o esteriori ha relazione il desi- 
derio di beni sensibili, e la soddisfazione sua dipende 
in gran parte da cagioni estranee all'uomo. Più, tutto 
ciò che perturba l'animo, e lo rende si disuguale a sé 
stesso ne'tempi diversi della vita e da un momento 
air altro, dipende da impulsi moltiplici, a cui la volontà 
cede. Ma il dovere, com' obbligo che determina l' atto 
volontaria, comincia da noi ed in noi si compisce, dalla 
ragion nostra dipende e nella ragione termina , come i 
raggj della periferìa d'un circolo nel centro. Checché sia 
degl' impedimenti esterni, checché sia del corpo, e chec- 
ché degl' impulsi, la volontà buona é buona sol con vo- 
lere ciò che dee volersi. Però il dovere, T abito del do- 
vere, costituisce quest'unica e libera interiorità, sempre 
conforme a sé medesima, sempre signora di sé, pos- 
seditrice di sé stessa. Onde l' uomo^ tenace de' suoi prò- 



,464 CAPITOLO VENTESIMOQUINTO. 

positi buoni^ ritrova sé nella coscienza sua, non mai 
diverso da sé, quasi effigie d'uomo riflessa in acqua 
pura, né conturbata da' venti contrarj; e, anzi, pur 
quando cade in errori e mancamenti, l'abito della virtù 
Io fa riconoscere allora non simile più a sé stesso, e 
ritornare con la virtù alla propria somiglianza. L'uomo, 
invece, tramutalo da immaginazioni e voglie discordi, 
non riconosce sé mai, non si ritrova, é un confondersi, 
é un'oscurità tenebrosa, una come impossibilità d'esa- 
. minare sé fra si tumultuose contraddizioni, ed egli 
non potrebbe mai dire a sé stesso ciò ch'egli é. 

12. Perciò il dovere, ond' armonizzano neiruomo 
la realtà e l'idealità, lo spirito ed il corpo, mette ar- 
monia d'unità nell'uomo singolo e nella società civile. 
Se consideriamo quante mai cagioni possan muovere la 
volontà umana, le troviamo accolte in due soli voca- 
boli: d^vo far cosi o mipigce far cosi. Ora, il mi piace 
dipende da una moltitudine varia di gusti e d* incita- 
menti, ma il devo dipende da una legge unica ch'é i7 
bene o V ordine de' fini; talché viene da essa l'unità 
morale dell'uomo, quella che oggi non male si chiama 
carattere, come ho accennato già innanzi, quasi un'unica 
nota che si stampa indelebile nella vita. Puoi tu esser 
sicuro mai che cosa farà Tuomo non virtuoso, cioè 
colui che abitualmente cerca il piacere proprio, anzi- 
ché il dovere? No, perché l'operare suo va dietro al 
talento. Ti manterrà egli la parola data? rispetterà egli 
le leggi della patria, ove non tema castighi? s'asterrà 
dall'arricchirsi non debitamente a danno de' privali o 
del pubblico erario, specie ove non tema o non cari 



IL DOVERE. 465 

r infamia? violerà le leggi deir amicizia costui, dell'ospi- 
talità^ del pudore? Non lo sappiamo, che tutto può te- 
mersi, perchè in esso si rammulinano gli appetiti^ e la 
volontà cede in lui come i pollini d'un padule sotto i 
piedi del cacciatore. Carattere, vero carattere han solo 
i galantuomini, che non piegano per lusinga o per paura, 
non per cause interne od esterne, tetragoni a' colpi di 
fortuna o alle tempeste dell'appetito; si, si, no, no, e 
la loro parola è un contratto, dice il proverbio. Indi 
osserviamo tre fatti singolarissimi: primo, che la più 
forte costanza de' propositi è più segnalata, dove la 
vita è più onesta, più nella Roma repubblicana degli 
Scipioni che nella Roma di Catilina, e più allora che 
nell'impero dei Caligola; secondo, che i poeti più alti 
d'animo e d'ingegno aman rappresentare rimmagine 
de' caratteri più saldi, come l'Alighieri amò Catone; 
terzo, che la rappresentazione di si eccelse idealità 
poetiche par cosa vieta e come inverosimile, quando 
si fiacca il sentimento del dovere: i romanzi odierni 
(per esempio) allevano teste romanzesche, le quali, 
posta la significazione popolare di tal vocabolo, sono 
ammirande per fantastica mobilità. Egli è sempre lo 
stesso: si dice del galantuomo e anche del disonesto; 
ma varia il significato, che perla virtù è medesimezza 
positiva d'un vivere nell'adempimento del proprio 
dovere, per il vizio è medesimezza negativa o del vi- 
vere a capriccio.' 

43. Questa l'unità morale dell'uomo singolo, a cui 
risponde l'unità morale de' popoli , ossia • il carattere 
delle nazioni. Io affermo qui una verità certissima e 

GonTi. // Buono nel Fero. — I. 30 
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che può reputarsi un assioma, cioè che l'unità morale 
d'un popolo e della sua storia si genera sempre da un 
proposito buono e fermo; e se manchi bontà e fermezza 
di proposito, unità morale non T'è o cessa, unità di 
storia non apparisce o vien meno. Certamente non 
bisogna mai adulare il proprio paese , che l'adulazione 
corrompe gli adulatori e gli adulali: e, poi, se del no- 
stro paese siamo anche noi, piaggiarlo vai come lusin- 
gare noi stessi e, per piaggerie, aspettarsi mercimonio 
di lodi restituite o d'altro guadagno; ma, in verità e 
per giustizia e com'esempio di queste dottrine, non 
posso tacere che, framezzo agli errori nostri^ un'alta 
idea, sempre vagheggiata da' nostri valentuomini e che 
via via s'apri l'adito ne' petti più obliviosi, non inter- 
messa mai, proseguita sempre con tenace affetto, cioè 
l'iadipendenza dagli stranieri, fine buono e virtuoso, 
perchè conforme a leggi di natura e confermato dal 
senso comune de' popoli tutti, pur di coloro che voglion 
signoreggiare altrui e abbominano per sé l'altrui signo- 
ria, quell'idea, quel proposito fermo e buono porge il 
filo di storica unità fra l'innumerevoli divisioni del 
nostro paese ; talché, se il Balbo trascese a volte nell' uso 
di quel criterio per nobile intendimento, pure in sostanza 
egli s' appose, quando nel fine della libertà italica indicò 
fra tanto scompiglio di popoli la più cospicua unità 
civile degl'Italiani e de' loro annali. E inoltre dobbiamo 
avvertire che l'amore della giustizia non produce solo 
la concordia in un popolo, si l'equa proporzione de'beni, 
rendendo impossibili la miseria estrema de' lavoranti e 
l'ozio spietato degli opulenti: divisione pessima, che 
d'una gente fa due genti separate e nemiche. 
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14. Ultima e più sublime deirarmonie, V umano 
€ il divino, cioè la /f&^ra energia dell'uomo e l'impero 
msoluto della legge naturale. Il più manifesto segno 
della libertà è il dovere; perchè, costretti da forza 
«sterna, e anche da forza interna, già non facciamo più 
quello che dobbiamo, si ciò che soffriamo. L'alto del 
volere nostro segue al pensiero, che ci mostra il da 
farsi; ma non costringe a farlo, giacché il pensiero il- 
lumina la volontà umana, e non è causa delle volizioni, 
«ome il sole illumina i passi del viandante e non lo 
pinge per la via. Evvi piuttosto contraddizione fra mo- 
strare una cosa e costrìngere ad essa, giacché costrin- 
gere importa che opera chi costringe, e che patisce an- 
ziché operare chi è costretto; ma invece, facendo cosa 
•che venne mostrata, opera da sé chi la fa. Inutile poi 
sarebbe, insegnarci l'intelletto la possibilità di più riso- 
luzioni, quando gl'impulsi, anche interni soltanto, ci 
•costringessero ad una. Indi, tutto ciò che senza ma- 
lizia dell' uomo toglie o diminuisce la chiarezza del pen- 
siero, toglie diminuisce l'imputabilità degli atti; e, 
anche, i gradi del minorarsi l'imputazione rispondono 
a' gradi del minorarsi la conoscenza; in quel modo che 
un viandante non può incolparsi d'errore, o l'errore 
eli lui scema, s'egli smarrisca il sentiero in notte oscura 
o tra nebbie folte. Indi provengono le scuse dell' igno- 
ranza dello sbaglio non colpevoli e le cause diminuen- 
di, com'impeto di passione che non dà luogo a giudizio 
meditato, e come i difetti d'età e di sesso, di tempera- 
mento e di salute. Nel dovere perciò è l' uomo che ope- 
ra, non la natura; e Dio tratta l'uomo con grande rive- 
renza, dicono i Libri sacri, perchè ne rispetta la libertà. 
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15. Ma nel dovere c'è anche Dio, come impero 
assoluto che non costringe^ bensì comanda. Evvi som- 
missione da un Iato, libertà da un altro, e quindi libera 
sommissione o {libera judditanza, Son due termini pò* 
sti r un contro V altro e armonizzati; pur sommis- 
sione Unto assoluta, che un'eccezione sola ne toglie- 
rebbe ogni valore. Supposto solamente un caso, in cui la 
legge comandi^ e che dal suo comando credessimo non 
derivare obbligo di seguirla^ già essa non è più legge, 
non imperp,non regola universale. Sommissione tanto 
assoluta, io dico, che la volontà, messa fra due par- 
titi contraij, come romper fede o serbarla, e visto* 
per r intelletto la possibilità de' due contrarj stessi ,. 
non deve rimanersi dubbiosa fra il si ed il no; che, 
invece, una sospensione, un ondeggiamento fra le^ 
due parti ha del cattivo più o meno, giacché non pu6^ 
esitarsi neppure un attimo fra la giustizia e T ingiusti- 
zia , quando la giustìzia rifulga evidente. Dico evidente^ 
perchè talora sorgonojdubbj o per natura de' fatti a 
per lo stato degli^animi; e allora, deliberare a lunga 
finché non iscopriamo la^ verità, non solo è lecito,, 
ma doveroso. E tuttavia, deliberando, deve restare^ 
ferma la volontà nel proposito di seguire quanto lo 
apparisca vero dopo l'esame; che altrimenti la per- 
plessilà dimostra l'animo già piegato, e precede no» 
di rado al compimento del male. Questa portentosa in- 
flessibilità del dovere, bellissima perchè immutabile 
in una volontà si mutabile,[ci palesa splendido il con- 
trapposto della contingenza umana e dell'impero asso* 
luto eh' è divino, perchè alle cose temporanee signo- 
reggia un ordine^di fini eternamente prestabilito. 
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16. Distinto il dovere da ogni altra parte di mo- 
ralità, forma iniziale, determinativa e finale di cia- 
scuna, energìa più intima e più propria dell'uomo, 
idealità esemplare, inesausta nelle applicazioni e 
ne' perfezionamenti, unità razionale}! mpressa dall' uo- 
mo nel suo corpo e sulla terra trasformata , unità 
<leir animo con sé stesso, carattere vero degli uomini 
e delle nazioni, segno maraviglioso di libertà, suddi- 
tanza liberissima e assoluta che fa partecipi noi della 
sapienza e dell'impero di Dio, ahi qual |bellezza può 
«ssere maggiore di questa?; e beato l'uomo e il popolo 
•che fortissimamente se ne innamora, e la segue con 
imperturbabile costanza. 
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nità dell' animo , — 44. e 1' amorosa sollecitudine. — 45. Se 
la nutizia del bene richiede l' istruzione} — 46. il sentimento 
poi richiede l' educazione. 

Cap. XXL II comun senso morale 376 

1. Argomento.— 2. Spontanea testimonianza del comun senso 
morale ne' lingnaggj della Cristianità ; — 5. perch' essi mani* 
feslano con purezza i postulati dell' ordine murale. — 4. Scienti- 
ticamente s'indaga il consentimento fra l'apparenze del dissen- 
timento; — * 5. e si cerca l'idea essenziale unica. — 6. Principj 
àeW umanità o della civiltà, verificabili. -—7. Coinè la civiltà 
'aia lo stato naturale, e però in esso risplendono più quei 
principj ; ma ai scorgono anche fra i selvaggj e i barbari : <— > 
S. e non deve reputarsi l' opposto , come reputa il Comte. — 
9. Famiglia ; — 40. il viver politico ; — 4 4. idem ; — 42. re- 
ligioni; — 43. sepolcri. — 44. Le testimonianze si prendono 
da' lingnaggj, dalla storia , — 43. e dalla critica d' ogni doca- 
mento. — 46. Conclusione. 

Cap. XXII. Le tradizioni della Scienza morale 395 

4 . Argomento. — 2. Che cosa è la morale tradizione scienti- 
fica. Sua materia; — 5. sua forma ; — 4. e si risponde a chi 
lo nega. — 5. Dove può trovarsi la tradizione scientifica? Nel 
Teismo, che raccoglie in sé stesso le verità disperse ne' filo- 
sofi antichi e ne' cnntrarj ad esso. — 6. Questi non la porgono 
direttamente ; — 7. quantunque abbiano dottrine ottime. — 
8. Così troviamo il perfezionamento della forma , cioè de' prin- 
cipj, del metodo, — 9. delle dimostrazioni, delle conseguenze. 

— 40. Tre scuole, quanto alla tradizione del diritto. — 
4 4 . Quando è falsa la scuola storica ? — 42. Quando è falsa la 
leologica? — 43. Quando è falsa la filosofica ? ~~ 44. E conse» 
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gaeou di tale falsità. — ih. lì Tero sta nel comprendere. — 
46. Gonclasiooe. 

Cap. XXIll. La Religione Pag. 4f 3 

4 . Che cosa è il eriterio religioso ? — 2. La rellgioae de- 
v'essere universale; — 3. né possono essere vere perciò le reli- 
gioni particolari. — A. Non dunque il Politeismo; che contrad- 
dice alle proprie origini, — 5. alle verità contenute in esao , ^ 
6. ed alla Filosofia ; — 7. sibbene il Monoteismo ebraico- 
cristiano, le cui verità ai trovano .sparse in ogni Politeismo ^ e 
3uanto alla dottrina sul Dio uno, — 8. e quanto all' untoiie 
egli uomini. — 9. Allora il magistero religioso rende più chiare 
le verità morali con Pistrucione, — 'IO. più efficaci con 1' edu- 
cazione ; ■— 41. sicché abbisognano di quello e la vita privata, 
— 42. e la pubblica, — 43. che ne prende consistenza; — 
^4. come confessano gli Ulilitarj : — 45. quantunque ciò noa 
implichi altro che un vicendevole rispetto tra Chiesa e Stato. — 
4 6. Universalità sublime del Criterio interno ed esterno. 



LIBRO TERZO. 
Leggi speciali alle varie operazioni del Bene. 

€ap. XXIV. La retta ragione 433 

4. DelP ordine morale riconosciuto. — 2. Che cosa é la ra- 
gione retta. — 3. Com' essa, riflettendo, trovi la legge nelFidea 
dell' esser nostro, dell' eguaglianza umana, e de' fini d' ogni 
consorzio. — 4. In quest' ordine di fini scopre la legge de' si- 
mili, de' diversi e de' centrar], — 5. fra realtà e idealità 
de'. beni, — 6. fra spiritualità e corporeità, — 7. fra' beni pri- 
Tati e il comune, — 8. fra la natura e Dio che compìsce l' ar- 
monia. — 9. Perciò il discorso della ragione retta é una dialet" 
Oca morale, — 40. che non esclude, ma comprende; non 
divide, ma distingue; non confonde, ma unisce: mentreché la 
SofUtiea esclude, separa, confonde, quasi musica trascurata, 
slegata, arruffata. --41. Esempj di Sofistica morale. — 42. 
L' esclusione deriva da trasformare i contrarj in contradittorj ; 
mentreché la virtù privata e pubblica sta nell' impedire che 
P armoniosa contrarietà de' beni non si muti in discordante con- 
traddizione. — 43. Perciò la Dialettica morale fa stare la virtù 
nel mezxo, cioè nell' ordine delle relazioni, — 44. e coordina 
le leggi o le misure de' beni secondo l' universalità loro, — 4 5. 
con ordine stupendo. — 16. Conclusione. 

Gap. XXV. Il dovere 45f 

4 . Argomento. —2. Il dovere si distingue dall'eroismo e dal 
diritto e dalla felicità; — 5. pur' è forma inizialo, determinativa 
e finale d'ogni diritto e d' ogni eroismo; ^ 4. e quantunque 



